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प्रके। शक: 
वेसचन्द जैन सर्राफ, 
मंत्री, श्री सहजानन्द शास्त्रमाला 
१८५ ए, रणजीतपुरी, सदर मेरठ (उत्तर प्रदेश) 


स्वाध्यायार्थी बन्धु, मन्दिर एवं लाइब्रेरियोंको 
भारतवर्षीय वर्णी जेवसाहित्य मन्दिरकी ओर्से अर्धमूल्यमें । 


: प्रथम संस्करण १००० | सच्‌ १६७५ लागत [ 


कछ) 3८ 7 55 रे दम कर, व्फे शी 
श्री सहजानेनंद गासत्रेमाठाके सेरक्षक 
(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरअसाद जी जैन, बेंकर्स, संरक्षक, श्रध्यक्ष एवं प्रधान ट्स्टी, सदर मेरठ 
(२) श्रीमती सौ० फूलमाला देवी, धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बैंकर्स, सदर मेरठ 
(३) श्रीमान्‌ लाला लालचन्द विजयकुमार जी जन सर्राफ, सहारनपुर 


श्री सहजानन्द शास्त्रमालाके प्रवर्तक महानुभावों की ना|मावली-- 


१ श्रीमान्‌ सेठ भंवरीलाल जैन पाण्ड्या, ॥ भूमरीतिलैया 
२ ,, वर्शासिष ज्ञानप्रभावना समिति, कार्यालय, कानपुर 
३ ,, कृष्णचन्द जी जैन रईस, ः ः 2 देहरादून 
४ ,, सेठ जगन्नाथ जी जैन पाण्ड्या, भ्ूूमरीतिलैया 
, ५- श्रीमती सोवती देवी जी जैन, गिरिडीह 
६ ,, मित्रसैन नाहरसिंह जी जैन, मुजफ्फरनगर 
७ ,, प्रेमचन्द श्रोमप्रकाश, प्रेमपुरी, . मेरठ 
2. 2 सलेखचन्द लालचन्द जी जैन, है मुजफ्फरनगर 
& ,, दोपचन्द जी जैन रईस, का देहरादून 
१० ,, बारूमल प्रेमचन्द जी जैन, ॥ ल्‍ ॥ मसूरी 
११ ,, बाबूराम मुरारीलाल जी जैन, ह ज्वालापुर 
१२ ,, केवलराम उपम्रसैन जी जैन, जगाधरी 
१३ , सेठ गैंदामल दगहुशाह जीजैन, हि सनावद 
१४ ,, मुकुन्दलाल गुलशनराय जी, नई मंडी, मुजफ्फरनगर 
१५ श्रीमती धर्मपत्नी बा० कैलाशचन्द जी जैन, ' देहरादून 
१६ श्रीमान्‌ जयकुमार वीरसैन जी जन सदर मेरठ 
१७ ,, मंत्री, जैन समाज, खण्डवा 
ए८ ,, बाबूराम अकलंकप्रुसाद जी जैन, तिस्सा 
१६ ,, विशालचन्द जी जैन रईस, ः सहारनपुर 
२०, »५ बा० हरीचन्दजी ज्योतिप्रसाद जी जैन, ओवरसियर, इटावा 
२१ श्रीमती सौ० प्रेमदेवी शाह सुपुन्नी बा० फतेलाल जीं जनसंघी, जयपुर 
२२ ,, मंत्राणी, दिगम्बर जैन महिला सपाज, गया 


२३ श्रीमान्‌ सेठ सागरमल जी पाण्ड्या, गिरिडीह 


२४ ,, बा० गिरनारोलाल चिरंजीलाल जी जैन, 
२५ ». वा० राधेलाल कादूराम जी मोदी, 


(३) 


२६ श्रीमान्‌ सेठ फूलचन्द वैजनाथ जी जैन, नई मण्डी 


२७ ,, सुखबीरसिह हेमचन्द जी सर्राफ 

श्८. ,, गोकुलचंद हरकचंद जी गोधा, 

२६ ,, दीपचंद जी जैन रिटायर्ड सुप्रिन्टेन्टेल्ट इंजीनियर, 
३० मंत्री, दि० जैनसमाज, नाई की मंडी 


जी 


३१ श्रीमती संचालिका, दि० जैन महिलामंडल, नमककी मंडी 
३३ श्रीमान्‌ नेमिचन्द जी जैन, रुड़की प्रेस, 


३३ ,, भब्वनलाल शिवप्रसाद जी जैन, चिलकाना वाले, 
३४ ,, रोशनलाल के० सी० जैन, 

३५ ,, मोल्हडमल श्रीपाल जी, जैन, जैन वेस्ट 

३६ ,, व्रनवारीलाल निरंजनढाल जी जैन, 

३७ ,, सेठ शीतलप्रसाद जी जैन, 

रेप दिगम्बर जैनसमग्रज 


६ श्रीमती माता जी धनवंती देवी जैन, राजागंज 
४० श्रीमान्‌ श्० मुख्त्यारप्तिह जी जैन, “नित्यानन्द” 


४१ , लाला महेन्द्रकुमार जी जैन ह 
४२ ,, लाला आदीश्वरप्रसाद राकेशकुमार जैन, 
४३ ,, हुकमचंद मोतीचंद जैन, 

४४ ,,  ला० मुन्नालाल यादवराय जी जैन 

४५ इन्द्रजीत जी जैन, वकील, स्वरूपनगर 


४६ श्रीमती कैलाशवती जैन, ध० प० चौ० जयप्रसाद जी 
४७ श्रीमान्‌ # गजानन्द गुलाबचन्द जी जैन, वजाज 


४प ,  # वा० जीतमल इन्द्रकुमार जी जैन छावड़ा 
४६, # सेठ मोहनलाल ताराचन्द जी जैन वडजात्या 
५० , $# वा० दयाराम जी जैन आर. एस. डी. ओ. 
४९१ +» # जिनेश्वरप्रसाद अभिनन्दनकुमार जी जैन, 

५२ ,, >% जिनेश्वरलाल श्रीपाल जी जैन, 


मुजफ्फरनगर 
ब्रड़ौत 
. लालगीला 
कानपुर 
आगरा 
न 

रुड़की 
सहारनपुर 

हे 
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शिमला 
सदर मेरठ 
गीोटे गाँव 
. अटीवा 
रुड़की 
चिलकाना 
फा 
सुलतानपुर 
सदर मेरठ 
कानपुर 
सुलतानपुर 
गया 


.कूमसीतिलैया 


जयपुर 
सदर मेरठ 
सहारनपुर 

शिमला 


नोटः--जिन नामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा हैं उन महानुभावोंकी स्वीकृत सदस्यताके 
आरा गये हैं, शेप आने हैं तथा जिन नामोंके पहले » ऐसा चिन्ह लगा है उनकी 


स्वीकृत सदस्यताका रुपया श्रश्नी तक॑ कुछ नहीं आया, सभी बाकी है । 


#स्ट्रेक आत्म-कीर्तन हम 


भ्रध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री शान्तमूर्ति पृज्य श्री मनोहरजी वर्ण 
“सहजानन्द” महाराज द्वारा रचित 


है स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता व्रष्ठा श्रातममरास ॥ठेक॥। 


ध्न्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूं रागवितान । 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो मैं हुं चह हैं भगवान ॥१७ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, भ्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधात | 
किन्तु झ्ाशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट श्रजात ॥२॥ 


सुख दुःख दाता कोइ न आ्रान, मोह राग दुःख की खान। 
निजको लिज परको पर जान, फिर दुःखका नहीं लेश निदान ॥३॥ 


जिन शिव ब्रह्मा राम, विप्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुंचूं निज धाम, श्राकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 


होता स्वयं जगत परिणाम, में जगका करता क्या कास । 
दूर हटो परक्ृत परिणाम, सहजानन्द' रहूं श्रभिराम ॥५॥ 


#१००(00००० 


[धर्मप्रेमी बंधुओं ! इस आ्ात्मकीरतनका निम्नांकित श्रवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों 
में भारतमें श्रतेक स्थानोंयर पाठ किय। जाता है। आप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 
१--शास्त्रसभाके अनन्तर या दो शास्त्रोंके बीचमें श्रोतावों द्वारा सामूहिक रूपमें । 
२---जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके अवसरपर । 
३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समय छात्रों द्वारा । 
४---सूर्योदयसे एक घंटा पूर्व परिवारमें एकत्रित बालक, बालिका, महिला तथा पुरुषों दवारा। 
५--किसी भी आपत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके अर्थ स्वरुचिके अ्रनुसार किसी अर्थ 

चौपाई या पूर्ण छंदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुप्रों दारा । 





पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 


प्रवक्ता--अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णखी 
“सहजानन्द महाराज 


इत्येबं ज्ञाततत््वोसौ सम्यग्हष्टिनिजात्महक । 
वैषयिके सुखे ज्ञाने रागद्वेषो परित्यजेत्‌ ॥३७१॥ 

ज्ञाततत्त्व, सुदृष्टि पुरुषकी श्रात्मद्शिता--इस श्लोकसे पहिले तत्त्वोंका वर्णन था। 
£ तत्वोंमें रहते हुए वह जीव अपने आपके सहजस्वरूपसे शुद्ध है, श्र्थात्‌ उत ६ पदार्थमिं 
देखी जाने वाली विशेषताओ्रोंसे परे है, उस शुद्ध आत्मद्रव्यका वर्णन था और जिसके आलम्बन 
से सम्यक्त्व उत्पन्न होता है, यह वर्णान करके फिर आत्मा स्वयं ज्ञानसुख रूप है। संसारमें 
सर्वत्र क्लेश ही क्लेश है। यह समस्त तत्त्वोंक। वर्णन करनेके बाद अरब यहाँ कह रहे हैं कि 
जिसने इस प्रकारके तत्त्वको जाना ऐसा सम्यग्दृष्टि पुरुष अपने आत्माका द्रष्टा है। सम्यस्दृष्टि 
जीवको निरन्तर ही अपने आपकी प्रतीति रहती है, चाहे वह उपयोगसे कितना ही बाहर चला 
गया और बाहरी पदार्थोमिं कितना ही उपयोग लगा दिया, इत्तनेपर भी अपने आत्माके स्वरूप 
का भान उसे निरन्तर रहता है । जैसे कि मनुष्योंको प्रायः अपने नामका भान निरन्तर है। 
चलते-फिरते, बोलते-चालते, खाते-पीतें, सोते-जागते, पूजन-वन्दन करते श्रादि समस्त क्रियाओ्रों 
के करते हुए सर्वत्र अपने नामका भान रहता है । सोते हुएमें भी अ्रगर कोई धीरेसे नाम लेकर 
भी कुछ कह रहा हो तो वह जग जाता है । किसी दूसरेका नाम लेकर चाहे जोरसे भी कहा 
जाय, पर नहीं जगता, तो बात वहाँ यही है कि अपने नामका भान इसे निरन्तर रहता है। 
कोई मनुष्य भोजन कर रहा हो, मान लो खूब चित्त एकाग्र करके बहुत ही मस्त होता हुआ 
भोजन कर रहा हो तो वहाँ यद्यपि उसका अपने नामकी और उपयोग नहीं है, उपयोग तो 
लगा है भोजनकी श्रोर, फिर भी उसको उस समय भी अपने नामका भान बराबर बना हुग्रा 
है । ठीक इसी प्रकारसे इस एक ज्ञायकस्वभावी निज आत्मतत्त्वका जिन्होंने दर्शन किया, उनका 
उपयोग बाहरमें कितनी ही जगह लग जाय फिर भी उन्हें अपने आरात्मस्वरूपका भान निरन्तर 
बना रहता है। इस मर्मको न जानने वाले लोग बहुतसी शंकायें कर सकते हैं | देखिये--- 


रे पंचाध्वाय। प्रवचन एकादश भाग 
रामचन्द्रजी सीताजी के वियोगमें कितना विह्धल रहे, लक्ष्मएाके मरण हो जानेपर ६ माह तक 
कितना विह्नल रहे, लेकिन इतनी विद्लुलतायें होनेपर भी श्रीरामको अपने श्रात्मस्वरूपवा भान 
बराबर बना हुआ था, इस बातवी सिद्धिके लिए उस सोये हुए व्यक्तिका ही दृष्टान्त काफी हैं । 
तो प्रयोजन यह है कि जिसकी जिस शोर घुन लग गयी, जिसका यह निर्णाय हो गया कि यह 
मैं हूं और मेरी यह सुखरूप अवस्था है उसको उसका भान रहता है । 

सम्यग्हृष्टिकी इन्द्रियण सुख श्रोर ज्ञानसे विरक्ति--सम्यग्हष्टि ज्ञानी पुरुष अपने 
आत्माका दर्शी है, ऐसा यह पुरुष सम्यग्हृष्टि वंपयिक सुखोंमें श्रौर वैपयिक ज्ञानमें राग और 
उपको छोड़े । (छोड़ता है) छोड़े, ऐसी यहाँ विधिरूपा क्रिया कही है लेकिन जिसके प्रति भक्ति 
उमड़ती है उसे भो आशीर्वादात्मक शब्दोंमें भक्त लोग कह ब॑ठते हैं, आशीर्वाद दें, जयवन्त 
इस तरहके श्राशीर्वादको कोई करें | कहे कि इस छोटे लोग या बड़े लोग ही करते हैं, सो बात 
नहीं । यह तो अनुरागवश होता है | जैसे कहते हैं कि सिद्ध प्रभु जयवन्त रहो--हम न कहें 
तो क्‍या उनका जयवन्तपना मिट जायगा ? नहीं मिटेगा, लेकिन जब भक्ति बढ़ती हैं तो ऐसी 
ध्वनि निकलती है कि प्रभो ! तुम्हारे ऐसे श्रानन्दकी दशा शाश्वत रहे, तो इसी प्रकार सम्य- 
र्टष्टि पुरुपपर ये ग्रन्थकार भी अनुरक्त हो रहे हैं, क्योंकि सम्यक्त्व पदकी प्राप्ति, अपने आपके 
उस शुद्ध अंतस्तत्वका दर्शन होना, यह कोई साधारण बात नहीं है । संसारसंकटोंकों समाप्त 
कर देने वाली यह बात है | तो उसपर यह ग्रन्थकार अ्रनुरक्त है तो कहता है कि रागद्वेपको 
छोड़ना है । किसके प्रति छोड़ना है ? वैषयिक सुखके प्रति, वैपयिक ज्ञानके प्रति न राग करना 
है, न हेप करना है । वेखिये इन वैषयिक ज्ञान व सुख की बड़ी लम्बी चर्चा इससे पहिले की 
गई है कि ये वैषधयिक सुख दुःखरूप हैं, पराधीन हैं, ये निकृष्ट हैं, इनका पाना कठिन है । यों 
कितनी ही बातें कही गई हैं । इतनी बात यदि कोई दूसरेकी कह दे तो सदाके लिए ताँता ठूट 
जाथगा, मित्रता खत्म हो जायगी, लेकिन यहाँ वैपयथिक सुख ज्ञानकी इतनी बात सुनकर भी 
वहांसे चित्त न हटाया तो यह कितना एक मोहांधकारका विलास है ? तो ये वैपयिक सुख 
और वैषयिक ज्ञानोंसे सम्यग्दृष्टि जन उदासीन हो जाते हैं, इस बातका वर्णान इस गाथामें 
किया गया है । 

ननुल्लेखः किमेतावान्‌ अ्रस्ति किवा परोप्यतः ) 
लक्ष्यते येन सदृहृश्लिक्षणेनाओ्चितः पुमानु ॥३७२॥ 

तथ्यजिज्ञासुकी सम्यग्हष्टिके सम्बन्धमें श्र भी लक्षर्पोंके जांननेकी इच्छा--अब 
सम्यग्दृष्टि पुरुषकी इतनी महिमा सुनकर जो कि वे श्रभी एक ए्लोकमें ही तो कहा गया, इससे 
ही जिज्ञासु भी चूँकि बुद्धिमान है, श्रोता भी बुद्धिमान है तो इतनी बात सुनकर ही वह पूछ 
रहा है कि सम्यर्दृष्टिके विपयमें क्या इतना ही कथन है ? -इस जिज्ञासामें सम्यग्दृष्कि प्रति 


गाथा ३७२ डर 
कितना अनुराग मालूम हो रहा है इस प्रश्नकर्ताका ? वह जानना चाहता है कि सम्यसदृष्टिके " 
बारेमें और भी वर्रोन होगा । जैसे जब गप्पाष्टकर्में लगते हैं गप्पी और उसमें बैठने वाले लोग 
जब गप्प खत्म करने वाले होते हैं तो किसो दूसरेसे कह बैठते हैं कि भाई अब तुम कोई 
चर्चा छेड़ दो, इन गप्पोंमें बड़ा मौज भा रहा है | खूब गप्पें सुनाते रहो, बड़ा आनन्द श्रा रहा 
है । जब गप्पें समाप्त होनेको होती हैं तो उन्हें कुछ विषादसा होता है। यह रुचिप्रभावका 
हृश्टन्त दिया है। समयसारका अध्ययत्त करने वाले लोग जब उपान्त्य गाथाका अन्तिम कलश 
पढ़ते हैं, जहां यह कहा है कि अब यह ग्रंथ पूर्णताको प्राप्त हो रहा है, तो इतनी बात सून 
क्र उस समयसारके अनुरागी पुरुषको एक विषादसा होने लगता है। वह तो यही चाहता 
है कि यह चर्चा और भी चलती रहती तो बहुत ही आनन्द मिलता । उस जिज्ञासू पुरुषका 
वह विषाद भी शुभोपयोग है । यहां जिज्ञासु पूछता है कि सम्यस्दृष्टि पुरुषकें विषयमें क्या और 
भी कथन है, क्या और भी लक्षण है, जिससे जावा जाय कि यह सम्यग्दृष्टि हें ? श्रब उस 
जिज्ञासाके समाधानमें कह रहे हैं । हे 
ग्रपराण्यपि लक्ष्माणि सन्ति सम्यग्हगात्मनः । 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतैयें संलक्ष्यते सहक्‌ ॥३७३॥ 

सस्यवत्वके सांथ प्रकट होने वाले सुलक्षणोंकी वक्ष्यमाखताका निर्देश-सम्यग्हृष्टिके 
और भी भ्ननेक लक्षण हैं जो सम्यग्द्शनके अ्विनाभावी है याने सम्यग्दर्शन हो तो यह लक्षरा 
होता ही है । तब उन लक्षणोंकों जानकर सम्यक्‍त्वकी पहिचान हो जाती है । वे लक्षण सम्य- 
कत्वके अविनाभावी हैं, सम्यक्त्वके बिना नहीं हो सकते, मगर झाजकल भी ज॑से आर्टीफिसल 
मोती चले हैं, ऐसे ही प्रशम्न सम्वेग आदिक लक्षण जो सम्यग्हृष्टिके हैं कदाचित्‌ मिथ्याहष्टिमें 
भी दिखें तो उनकी इस तरहसे कोई कीमत नहीं है जैसे कि आर्टीफिसल मोतीकी । इनके 
अतिरिक्त सम्यग्दृष्टि पुरुषके ऐसे-ऐसे लक्षण श्रागे बताये जायेंगे जो कि सम्यग्दर्शनके हुए बिना 
प्राप्त नहीं हो सकते । जो सम्यग्दर्शनके श्रविनाभावी लक्षण हैं उन्हें सम्यग्दृष्टि पुरुष जान जाता 
है। वे सम्यग्दृष्टि पुरुषके लक्षण क्या हैं, इस बड़ी बातको बतानेके लिए थोड़े शब्दोंमें कैसे 
बताया जा सकता है ? उसके लिए तो कुछ विवेचनपूर्वक कथन होगा, जिससे स्वयं ही बीच- 
बीच जाहिर होता रहेगा कि सम्यग्दृष्टिके देखो ये ये लक्षण हैं । सम्यग्दृष्टिके लक्षण बतानेसे 
पहिले सम्यस्दृष्टिका स्वरूप बतला रहे हैं । स्वरूप और लक्षरामें भ्रन्तर कुछ नही है कि यह 
है सम्यस्हृष्टिका स्वरूप और यह है इसका लक्षण । उन्हीं लक्षणोंमें से किसी एक खास लक्षण 
रूपको पहिले रखना यह तो हुआ स्वरूप और उसके बाद फिर जितना पहिचानके लिए कहा 
जाय वह कहलाता है लक्षण । यद्यपि सभी लक्षण हैं, लेकिन किसके लक्षण है ? जिनका नाम 
लेंगे तो उसके साथ कुछ थोड़ा बोलना हो तो होगा, वह हो जायगा स्वरूप और वह हो 
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जायगा लक्षण । जैसे कि किसी भी द्रव्यका वर्णन करने चलेंगे तो किसी एक गुणको मुख्य 
बताकर उसमें अन्य गुणोंको स्थापित करके फिर उनमें गुण बतायेंगे । तो एक गुणको मुख्य 
करके कहा सो वह गुणी हो गया व जिन गुणोंका संकेत किया है वे गुण हो गये उस समय 
उसका स्वरूप । श्रब आगे जितना बताया जायगा वह कहलायेगा उसका लक्षण । तो सर्वप्रथम 
सम्यग्दृष्टिका स्वरूप बतलाते हैं । ््ि 
उक्तमाक्ष्यं सुखं ज्ञानमनादेयं हगात्मनः । 
नादेयं कर्म सर्व॑ च तद्द दृष्टोपलव्धितः ॥३२७४।॥ 

इन्द्रियज ज्ञान व सुखकोी सम्यग्ह्ष्टकि ्रनादेघता--सम्यग्दष्टिका स्वरूप बतलावो व 
यह एक कहनेको तो छोटा त्रश्त है, पर समाधान देनेके लिए.एक बड़ी समस्या श्रथवा एक 
बड़ा विषय है| जैसे कि कोई लोग चलते-फिरते कहीसे श्राकर कहने लगते कि. महाराज हमें 
सम्यग्दृष्टिका स्वरूप बतला दो । तो 'देखिये--कहनेमें तो यह एक छोटा प्रश्न मालूम होता है, 
पर इसका उत्तर देनेमें बहुत बड़ा समय लग जायगा | आखिरमें यही कहना पड़ेगा कि इसके 
श्राप थोड़ेमें पूछो । तो वह पूछेगा--अच्छा बताइये सम्यग्दृष्टिमें क्या-क्या ग्रुण हैं ? वह किस 
तरहसे मोक्ष जा सकता है ? श्र बताओ-संक्षेपमें कैसे इसका उत्तर थोड़े शब्दोंमें कहा जाय ? 
तो इसी तरह सो समभिये सम्यग्हष्टिका स्वरूप बताओ ? ऐसा प्रश्न होनेपर इसे थोड़े शब्दोंमें 
कैसे बताया जा सकता है ? तो इस ही स्वरूपको कहनेके लिए कुछ विस्तारपूर्वक वर्णन चलेगा 
और वह भूमिका सहित वर्णन चलेगा । इस श्लोकमें कहते हैं कि पहिले जितनी भी वैषयिक 
सुख श्ौर ज्ञानकी बात कही गई थी वह सब सम्यग्दष्टिके अनादेय है । जिसको सामने यह दिख 
रहा है कि यह मैं जीव कोई समय तो आनेको ही है ऐसा कि इसको इस शरीरसे विदा होना 
पड़ेगा, तो इस शरीरका क्या हाल होगा ? लोग इसे जला देंगे, जलकर यह शरीर राख हो 
जायंगा । और यहाँसे मरण करके कहीं अन्यत्र पहुंच गए, फिर यहाँका समागम (इस मनुष्य 
पर्यायका प्राप्त समागम) मेर लिए क्या रहूंगा ? श्राज इन मूर्तिक मायामयी, विनाशीक समा- 
गर्मोंमें, वैषयिक साधनोंमें, इन्द्रियसुखोंमें जो इतनी रति की जा रहो है, इससे मेरा पूरा नहीं 
पड़नेका । यहाँकी ये समस्त बाह्य चीजें हेय हैं, ऐसी जिसको दृष्टि बन गई है वह है सम्यग्दृ्टि 
यह एक पहिला लक्षण सम्यस्हष्टिका समझ लीजिए । उसके अंदरमें इस प्रकारका निर्णय पड़ा 
हुआ है कि ये वैषयिक सुख हेय हैं, इन वैषयिक सुखोंको भोगने वाला व्यक्ति इनके भोगनेसे 
पहिले भी दुःखी रहता है, जब उस दुःखंसे पीड़ित होकर विषयोंके साधन जुटाता है तब दुःखी 
रहता है । जब विषयसाधन भ्राप्त हैं उस समय भी यह दुःखी रहता है, और विषय भोग चुका” 
तो उसके बाद भी यह दुःखी रहता है । हाँ, दु:ख सब जगहके. अपने-अपने किस्मके ही हैं, भोर 
कोई भी दुःख कम नहीं है। विषय भोगनेके बाद जो. दुःख होता है वह कम नहीं है और 
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बादमें दुःख है वह भी कम नहीं और भोगके समय जो दुःख है वह भी कम नहों । हाँ उन 
दुःखोंकी जातियाँ न्यारो-त्यारी हैं मगर क्लेश सभीमें है। तो ऐसे ये वैषयिक सुख और ये 
इन्द्रियज ज्ञान इस सम्यग्हृष्टिके अनादेय हैं, त्याज्य हैं और किसी प्रकार उन सुख्रोंक कारणभूत 
सर्वप्रकारके कर्मबन्ध भी त्याज्य है । 

शुद्धात्मदर्शन व मन्दकषायताकी अ्रभीसे साधारणपदमें श्रावश्यकता--शुद्ध आत्म 
स्वरूपपर दृष्टि होता और कषायोंको मंद रखना--ये दो हो बातें तो इस भवमें कत॑व्यकी हैं। 
और पद-पद पर थोड़ा बाहरमें उपयोग गया तो फिर उनसे निवृत्त हो होकर धुन इसकी रहे 
कि भेरे आत्मतत्त्वका दर्शन बनो--ऐसा निर्णय जिसके चित्तमें पड़ा हुआ है वह इन वैषधिक 
सुखोंमें क्या प्रीति करेगा ? प्रीति नहीं करता, फिर भी ऐसे साधनोंसे विरक्तजनोंको भोजन 
किए बिना तो न चलेगा । करना पड़ता है भोजन, पर भोजन करते हुए भी उनकी कैसी 
विशुद्ध दृष्टि रहती है कि यदि इस पेटको भोजन न देंगे तो हम अपने ध्यान संयमकी साधना 
में सफल नहीं हो सकते । यह बात तब ज्यादह निर्शायमें समा जाती है जब दो एक दिन 
भोजन नही मिलता, तब विवेक जगता है कि इस समय यह ध्यान संयम नहीं सध पाता है 
तब यह ख्याल होता है कि श्रोह ! हमें इतनी हठ न करना चाहिए । जिसका योग मिला है, 
जो जिस लायक है उस योग्यप्रवृत्ति करना है । तो भोजन करना, शरीरका रखना इस भवमें 
कुछ कामका है ताकि हम इस भवमें जो ज्ञान पाया है, जो दृष्टि पाया हैं उसे हम अच्छी 
तरहसे बनाये रहें ताकि शिवमार्गमें हम बढ़ते चले जायें, आगे कभो धोखा न हो सके । इस 
के लिए उसका प्रयोजन है । इस ही बातकी प्राप्तिका प्रयोजन ज्ञानी सम्यग्दृष्टि पुरुषको हर 
क्रियाबोंमें होता है । बंस एक हो केवल ध्यान है कि जिस किसी। भी प्रकार हो मेरा यह 
ज्ञान ज्ञानस्वरूपमें मगन हो जाय । यह धुन जिसकी है उसके लिए फिर जो करता है वह भी 
ठीक ही है। जैसे कि एक लौकिक बात यह देखी जाती है कि श्रगर कोई बड़े बूढ़े स्त्री 
अथवा पुरुष कहीं भी जायें, कहीं भी उठे बैठ तो उनके लिए कोई कुछ नहीं कहता, उनके 
लिए व्यवहारमें निद्यताका भाव किसीको नहीं होता, इसी प्रकार जिस सम्यग्हष्टि पुरुषको 
अपने आत्मतत्त्वकी हष्टिकी धुन है उसकी बाहरमे कंसी ही प्रवत्तियां दिखें लेकिन वे सब 
अविघातक ही कही गई हैं । (यह बात सम्यर्हृष्टिके प्रसंगमें सम्यग्हष्टिके अनुरागमें कहीं जा 
रही है) लेकिन यह बात दूसरे लोग ही तो सोचते हैं, सम्यग्हृष्टि नहीं सोचता । वह तो 
जानता है कि यह भी मेरी कमी है, यह भी मेरे लिए एक दोषकी बात है, मैं स्वयं अपने 
इस ज्ञानमें ही प्रतिष्ठित रहूं, यह काम अभी मेरेसे नहीं हो पा रहा । श्रब देखिये नहीं हो पा | 
रहा ज्ञान ज्ञानमें प्रतिष्ठित, लेकिन ऐसा पुरुष बाहरमें कोई प्रवृत्ति करेगा तो वह दंदफंदकी 
ने करेगा, वह करेगा इस ही ज्ञानसाथनासे सम्बंधित प्रवृत्ति । अन्य प्रकारसे नहीं, क्योंकि उसे 


६ पस्नाध्यामी प्रवचन एकादश भाग 


अन्य बातोंमें रचि नहों रही है। ऐसा यह ज्ञानी जीव इसके इन्द्रियसलख और दद्धियज्ञान ये 
ही मान् हेय नहीं हैं, किन्तु इसी प्रकार समरत वार्म भी उसके लिए त्याज्य है, यह भी प्रत्यक्ष 
दिख रहा है । 

वेषयिक सुख थ उसके कारणानृत फर्मबन्धकी प्रनसीएता--एक क्षणकी श्रसावधानीमे 
७० कोड़ाकोड़ी सागर तकाका कर्मबन्ध हो जाता है | बताइये इतनी लम्बी स्थितिका कर्मवन्ध 
प्रापको अ्रभीए है कया ?** “नहीं । एक कोड़ाकोड़ीका ।*““अरे यह भी बहत लम्बा काल है । 
तो कया एक सायरका कर्मबन्ध इष्ट है ?"' अरे यह भी बहुत लम्बा काल है । एक सायरकी 
तो बात क्या, एक क्षणका भी कर्मबनन्‍्ध जानी सम्यस्टष्टि पुरषको अभीष्ट नहीं है । अभ्रे एक 
क्षणका कर्मबन्ध भी इस जीवको संसारणतंमें पदकनेका कारण बन जाता है | सुखमें भी यह 
जीव बेहोश होता है, व्यामुग्व रहता है । कोई बड़े गह दार पलंगोमें रहे, बड़े आरामके साधनों 
के बीच रहे, लेकिन वह तो उस सुखकी स्थितिमें भी निरन्तर अशान्त रहता है, बेचैन रहता 
है तो वह सुख भी वस्तुतः दुःखंरूप है । इसका विश्लेषण श्रगर भली प्रकार किया जाय तो 
यह स्पष्ट ज्ञानमें आयगा कि ये सांसारिक सुख और दुःख दोनों बरावर हैं और कभी-कभी 
तो यह नजर आ जाता है कि इस सांसारिक सुखसे तो दुःख भला है, क्योंकि दुःखके भ्रवसर 
पर परमात्माका स्मरण करना सुगम है । सुख-साधनोंके बीच रहकर आत्मा परमात्माका कुछ 
भी ध्यान नहीं रहता । तो थे सांसारिक सुख भर दुःख दोनों ही हैय हैं, इस बातका पूर्ण 
निर्णय ज्ञानी सम्यग्हष्टिके होता हैं। ऐसे सम्यग्हष्टिके सर्व प्रथम ऐसा ही सम्पग्हष्टिका 
स्वरूप प्रकट होता है । 

सम्यक्त्व॑ वस्तुतः सूक्ष्म केवलज्ञानगोचरम्‌ । 
गोचरं स्वावधिस्वान्तपर्य॑यज्ञानयोहयो: ॥३ ७४५॥ 

वस्तुतः सुक्ष्मगुण भूत सम्यकत्वकी केवलज्ञानगोचरता व परम्परया परमाठघि, सर्वा- 
बधि व मनःपर्ययज्ञानकी गोचरता--सम्यग्दृध्टिके स्वरूपके वर्रानका संकल्प किया गया था। 
तो सम्यग्दृष्टिका स्वरूप यहाँ भूमिका सहित वर्णोन किया जा रहा है | यहाँ यह बतला रहे हैं 
कि सम्यग्दर्शन तो वास्तवमें ऐसा सूक्ष्म गुण हैं अथवा चेतनका ऐसा विशुद्ध विकास है कि वह 
केवलज्ञानका विपयभूत है । सो केवलज्ञान तो सम्यक्त्वकी ज्रातको भली प्रकार जानता ही है, 
पर किसी रूपसे अवधिज्ञानमें परमावधि और सवर्विधि तथा मनःपर्ययज्ञानका भी यह विषय- 
भूत हो जाता है | यद्यपि श्रवधिज्ञानरूपी पदार्थोकी ही जानता है और सम्यकत्वरूपी है नहीं 
किन्तु सम्यवत्वके आवररा करने वाले कर्म जब वहाँ उपशम या क्षयोपशमकी प्राप्त हैं ग्रथवा 
नयको प्राप्त हैं तो कर्मों़ी दशा तो रूपी दशा है, उसके यथाभूत सद्भाव श्रभावका परिज्ञान 


गाथा ३७७ ७, 
तो अवधिज्ञानी कर सकता हैं और जो इतने विशिष्ट ज्ञानी पुरुष हैं जिन्होंने ऋवधिज्ञान द्वारा 
उन कर्मोंकी दशाका प्रत्यक्ष किया हे तो क्या उससे अविनाभूत जो सम्यक्त्व विकास है उसे न॑ 
परख लेवेगा । हाँ सम्यक्त्वविकासको साक्षात्‌ न परद्वेगा, पर उपशमकी क्षायोपशमिक व क्षय 
की अवस्था जब जान लिया तो अविनाभूत जो अवस्था है उसे जान लिया, यह बात सिद्ध है । 
परमावधि और सर्वावधि तो बहुत सूक्ष्म विषय वाले हैं। हैं रूपी पदार्थ, पर इन ज्ञानोंका 
विपय बहुत सूक्ष्म व विशाल है, समस्त लोकको जान ले इतत्ता तक विषय है । जानेगा रूपी 
और जब रूपी जानने वाले अवधिज्ञानके अनन्तवें भाग . सुक्ष्म मनःपर्यायज्ञान जानता है तो 
किसी ढंगमें वह सम्यवत्व मनःपर्ययज्ञानके चिषयसे दूर नहीं रह सकता । इस तरह यह सर्वा- 
वधि, परमावधि और मनःपर्ययज्ञानका विषय शी सम्यक्त्व हो जाता है । 

न गोचरं मतिज्ञानश्रुतन्नानद्वयोर्मनाक्‌ । 

तापि देशावधेस्तत्र विषयोउनुपलब्धितः ॥३७६॥। 

मतिज्ञान, श्रुतज्ञान व देशावधिज्ञानके विषयमें सम्पक्‍्त्वकी श्रगोचरता--वह सम्यवत्व , 

किसी भी प्रकार मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और देशावधिज्ञानका विषयभूत नहीं हो सकता । मति- 
ज्ञान और श्रुतज्ञानका तो इतना सूक्ष्म विषय है ही नहीं और इतना सूक्ष्म विषय देशावधिज्ञान 
का भी नहीं है । अतः सम्यकत्व इन ज्ञानोंका विषयभूत नहीं होता । किस विषयकी बात कही 
जा रहो है ? मतिज्ञान, श्रुतज्ञान व देशावधिज्ञान कर्मके उपशम, क्षय, क्षयोपशमकी अ्रवस्था 
को नही जान सकते हैं भ्रतः इनके द्वारा सम्यक्त्वका परिचय नहीं हो सकता । ये ज्ञान तो 
उदयावस्थासम्पन्त सत्त्वनिष्ठ कर्मको भी नहीं जानता । कमोके क्षय क्षयोपशमका साक्षात्कार 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और देशावधिज्ञान कैसे कर सकते हैं ? कर्ममात्रको भी ये ज्ञान विषय नहीं 
कर पाते तो इनका विषय कर्मके क्षयोपशम आदिकसे अविनाभूत सम्यक्त्व कैसे हो सकता 
है ? तो मतिज्ञान, श्रुतज्ञान श्रौर देशावधिज्ञान--इन त्तीन ज्ञानोंके द्वारा उस सम्यक्‍त्वका बोध 
नहीं होता । परमावधि सर्वावधि मन:पर्ययज्ञानके द्वारा होगा, सो वह इन्डायरेक्ट होगा और 
केवलज्ञानके द्वारा विषयभूत होता है साक्षात्‌ । 

अस्त्मात्मनों गुण: कश्चित्‌ सम्यक्त्व॑ निविकल्पक्रम । 

तदहढःमोहोदयान्मिथ्यास्वादुरूपमनादित ॥३७७॥ 

सम्यकत्वकी निविकल्पता--आत्माका एक ऐसा कोई निविकल्प विलक्षण गुण है यह 

सम्यक्त्व जिस सम्यक्त्वके होनेपर यह पआत्मा कृतार्थ हो जाता है। दुःख और सुख कहाँ पड़े 
हुए. हैं ? यहीं भीतरकी कल्पनामें । यह आत्मा वस्तुतः यह केवल ज्ञानस्वभावमात्र कहो, ज्ञान- 
मात्र कहो, इसका किसीसे परिचय क्‍या ? इसका किसीसे नाता क्या ? कितनी बडी दनिया 
उसमें कितनी जगहमें रह रहे, वितना बड़ा काल, उसमें कितनेसे समयको रह रहे ? यहाँ क्या 
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ष्र् 
बासता (सी | इतनगैपर भी गह! जी ७ दिख रही ०: बह मारी 2, परमार पद्म 
नह हू हा. गम 5. 72) न ली छत जम गत दाम सम्य््शिीः घ्दा रे त्तो उुर्वे। 


कारण बीर्णे पदार्थति परिणामों गंतरण हि छापने कप आपना गुवाएथिगी नहीं गमभर्ती 


जो विंकी रस होता है, म्यगस्व छोती 9 बह, (कल्प लोन £, उससे किस णब्दटी बतामी 
जाय ) मैंदिं बह, उसे! शसी शुरू तीति है 9 तो प्रतीर्ति तो ज्ञान! वरिणति है» 
बह 3 सतो “8 आद्रन्य बलि ही गे है कस से (सित्रिगुणावी प्रिणर्ति ६ द्व 
कहें, डी उसका भा हो गंगा नो यह शर्तें हीजानट८ट गस्यवत्थ & १ उसकी 
पे वाला बौनसी शरद ८ गह बे ली कि जिसके होनेपर, मे थी समय हो गयी 
परिणर्ति है सम्प स्व अर सम्यवत्वर्की इतनी बेदी सदर दें इसी: आएरिर्की तन 
अ्न्तर्भाव कर सिद्ध पारित्रगुण छलगर्े नहीं बता गगा । सी परिशमर्त 
सम्यक दो व कपना होती: कुछ; खारिटिमोर्दिकी अनपर कहीं 3 
सस्यवत्वकी ड़ ता, इसलिए, हाँ दो जद हो गण, हूं श्रदर्तशिसे तो सारा सर 
कपना है) आएव्माकी सहीं हो जाये बह से 
दर्शनमो हो वे गुणकी पल 'बस्वा्ुहूपता - कोई, निविकरत गुण ह् 
सम्यवत्व छिसक तों नहीं वे सकते, हें हो बयां 2। दर्शनमों हनीय 
कमेकी 3 इसका शी दरूप परिणम हो रह दें यहाँ सम्यबत्वकी 
बताया के सम्यव॑त्वगुग दो पर्याय हों वी दे प्यात्व सम्यग्मिध्योत्व इसमें 
कोई न पड़े, यों कहे श्रद्धा तोर्मकी ५ सकी दो ५ ् 
सम्यवत्त पैर ज्नथ्यात्व, पद्धति गेंह हू कि त्वकों गे: हा और उसकी 
दोप £ जो अकई बच्छ विशुर्ट प्रिणर्ति है. ० गरीर्‌ विपरीत 
' तरिणर्ति हैं ह्र्हैं ध्यात्व ६ जैसे आनन्दगुणकी ती तियाँ हैँ आनन्दगुण तो 
शाश्वत हैं ि तियाँ है है शानस्द, दुःख प्रकारकी परिण- 
त्तयोँ 6 तो द्क ५ मन और गुर नतावी भरत ते हैं, उसके 
अनुकूल दो हुआ हैं. ' तो वहीं ने गुण ६, वहीं शुद्ध दिकासकी 
ते रुख दिंगी, घर, समभे बले सर्म ह्वी जी गुण विवक्षित 
क्या तो सम (हिए ह्शाए नी है छठे जिस समय 
पर्यागखपसे कहां गर्ग हु शुद्ध है, १९ तति ठ् रह माने उसमें प्री 
क्षण उर्त्वीद है समल 7 तोड़ त्व्गुः दर्फनमोहीयके 
8? ४ दिलक्षण चीज, 


गाथा ३७८ है 


अर्थात्‌ जहाँ उन्मुख हो रहा था उसकी ओरसे इसका अपरिचय हो जाय और जिसकी पहि- 
चान ही न थी, समझ ही त थी उसकी ओर इसका उपयोग हो जाय, याने पलड़ा बदल गया। 
अब उसकी बिल्कुल बात बदल गई है । अ्रनादिसंसारमें अ्मरण करने वाले मिथ्याहृष्टियोंकी 
वृत्तिसे सम्यग्हष्टिकी वृत्ति अलौकिक है और इसी बलपर साधु संत जनोंकी वृत्ति अलौकिक 
कही गई है । देखो--अन्य लोग क्या करते हैं और यह ज्ञानी पुरुष क्या करता है ? इसकी 
अलौकिक वृत्ति है। ये लौकिक जन तो यहाँकी सस्पदाप्रोंमें, समागमोंमें व्यासक्त रहते हैं, पर 
ह यह ज्ञानी पुरुष अपने ज्ञानस्वरूपके अनुभवके लिए ही लालायित रहा करता है । ग्ह तो 
चाहता है कि मेरा स्वरूप इस मुझ ज्ञानस्वरूपमें ही प्रतिष्ठित हो जाय, इसके अतिरिक्त मुझे 
और कुछ न चाहिए । बाह्य पदार्थोकी श्रोर अपनी लीनता बनना यह तो एक शअज्ञानता भ्री 
बात है। 
देवाकालादिसंलब्धौ प्रत्यासन्ते भवार्णवे । 
भव्यभावविपाकाद्दा जीव: सम्यक्त्व मश्तुते ॥३०८॥। 
कालादिलब्धि होनेपर, संसारनैकट्य होनेपर भव्यत्वभावविपाकसे सम्यक्त्वका लाभ-- 
दैवयोगसे काल आदिक लब्सनियोके प्राप्त होनेपर, संसारसमुद्र निकट होने पर भव्यभावका 
विपाक होता हैं तो यह जीव सम्यक्त्वको प्राप्त होता है। भव्यभावका विपाक, पूरा विपाक 
कहाँ होता ? सिद्ध अवस्थामें । वहाँ भव्यत्व रहता ही नही है । वहाँ विपाक पूर्ण हो चुका, 
उसके बादकी वह ग्रवस्था है । पर भव्यकत्व भावमें जो बात झनेकी थी वह आगे आये 
इसको कहते है विपाक याने जो सम्यग्दश्शन ज्ञान चारित्ररूप परिणमनकी योग्यता है इस ही 
को भव्यत्व कहते हैं | अरब तो बात वह सामने है । सम्यक्त्व हो, यही तो भव्यत्वका विपाक 
प्रारम्भ हुआ । तो ऐसा कैसे कब किसके होता है ? इसका संकेत इस श्लोकमें है। उपादान 
दृष्टिसे बात यह है कि जहाँ ऐसी परिणति आनेको हो, हो गयी । निमित्तदृष्टिसे बात यह 
है कि जहाँ दर्शन मोहका अनुदय हो, क्षय क्षयोपशम हो वहाँ यह बात आ जाती है और 
बाह्य॒दष्टिसि यह बात हो कि जब काललब्धि प्राप्त होती है और श्रन्य लब्वियाँ योग्य क्षेत्र 
काल भाव जब प्राप्त होते है तब भव्यत्वगुणाका विपाक होता है । सम्यक्‍त्व गुणको निष्पत्ति 
में ५ लब्धियाँ होती हैं--- (१) क्षयोपशमलब्धि, (२) विशुद्धलब्बि, (३) देशनालब्धि, (४) 
प्रायोग्यलब्धि और (५) करणलब्धि । क्षयोपशमलब्धि तो कमंका योग्य क्षयोपशम हो सो वह 
क्षयोपशमलब्धि है । अरब जरा विचारो कि हम आपको क्षयोपणमलब्धि पड़ी है कि सही ह 
है, क्योंकि इतना ज्ञान करते हैं, विवेक करते हैं । क्षयोपशम लब्धिके होने पर आत्मामें उस 
योग्य क्षयोपणम होने पर जो विशुद्धि होती है वह विद्युद्ध लब्धि है, ऐसी विशुरद्धि भी प्राप्त 
है याने-उसकी लब्धि प्राप्त है और किसी ज्ञानी साधुजनोंके उपदेश प्राप्त हों तो उसे कहते हैं 


१० 
दशन!लरन्ि क्षते 2९ तर ब्पग भोग द्वर ५ बस्म श्म दृशनालिंब्यिए | प््त तल ञ्ड्टी 
है खीणी लटि क्त है मोग्यलब्धि गा अत मे बहलीवी मी वीर्त तट घ्ब्ल सकती । 
यह तो छिल्कुल तर+ हीसी बीते ६ जहां कर्म स्थित , कीड़ालोडी 
मत रहें गे से कहते प्रपपोग्यर्ला 3 तक तो रब्य सभी जीवोंदी न 
बन सकती है ५४. ५ वीं कर सालवदिय सके हो दी है के सम्यवत होनिकों 72 
करणलब्धि सम्यवत्व ४९ अतिवा सता रणलब्विके मायने उँवे 
परिणाम ) आदमी शी ० उन्मुख ने बे (शाम । उच्च पर्णिए प् अनेग 
छगी के छक्ियोमि हाँ तर्वी ५ साधकोमे जी विद मम (डग्ीकी 
संभव दो उसे रण कहते 5 आर्थात्‌ जे कोई जी बकारणमें हले कर दे 
हुए वीर समय ही छछरतीके का पी छानाकीर्े ( तो जिंत समगकी 
परिश्रम करने बलि गुक्कि चुके तना ये मय बाला भी 7 सकता है. । ऐसे 
आधा (परिख्णा हु हैं. उसे मे ह्ते करणलब्गि। (कस्तु में व से ऊँते क्राणमें 
जब पहुंचते # तब थे लब्विमें में रहने बले सी बीच-वीच करणणोंकी 
(परिणाम ) सर दि होस समममें जो गया हैं. उसके वर- 
< पहिलें * ममसे अर्थिए विशुर् (रणाम होगे वेकरणसें अरनिर्द (्तिकराणमे अधिक उरी! 
* कि जितने समय अ्द, घकको ली द्वू उ जे जितने साधक हों 
डाथवा में संप्यवंत्व मे सम्यव॑त्वी जन ले इनकी ५ एम समान 
हैँ डूसकी तरह $ कोई में वि ता है, एक ही ब(त नि 
उसे मे हैँ बु्चिकर हाँ निर्वृत्ति है। त। ते दें ््यति 
पूर्वक! जहाँ ऊपर: (रण अप: रह जाये > हैं झथ:करण । * तरह इन 
तीन लैनि पप्त होते स ् है तो ऐसे यह जे कैसा! हैं. वहां 
उस जवां के शी य, टपर पहुँवे बला 6। प्र बाला हैं. 
९ भोड' ह्ठी प्‌ रह गयी प्रकत्वमें ने हुआ ४) है भव्य- 
ट्वगुणका द्वपक बताया गेगे हट (अस सर्भेर ट च्लथ्यात्वर्क है. उर्स 
मय ट्वगुशशकी 2 5 स्व होती हैं के में गुर पर उन गु्णोंका 
(ढपरीत 7 णुम मश्थिरें वि बहाँ अर्थ हो गयी गरीर ज्ञावर्पोरिं- 
मन दे रो स्थठो तो यो दी अवध्थी होती है तो वह 
ब्युत्व गत र्‌! न जता (सीकी कक ये जे ज पढने योग्य 
है तो बह त्स्प कर चले थी छा गर्ग थी बलासमें ञ्र्ति 


_.५। अब पुतीय कक्षा उत्ती की ले तब कह! जाया कि 


गाथा २७६ ११ 


यह चौथी बलासके योग्य है और अगर चौथी क्लास उत्तीर्ण हो चुका तो उसे यह नहीं कहा 
जा सकता कि यह चौथी क्लासके योग्य है । ठीक ऐसे ही जो सिद्ध भव्यत्वसे, उत्तीर्ण हो गए 
उन्हें यह नहीं कहा जा सकता कि उनमें भव्यत्व भाव है। सिद्धमें भव्यत्व नहीं रहा । 
प्रयत्तमन्तरेणापिं हृडमोहोपशमो भवेत्‌ । 
अन्तमु हुर्तेमात्रं च॒ गुणश्रेण्यनतिक्र मात्‌ ॥३७६॥ 

. करणलब्धि होनेपर अनायास दर्शननमोहोपशम और आ्पशमिक सम्यवत्थका लॉच-- 
जब अधःकरणा, अ्रपूर्वकरण व अनिवृत्तिकरण--ये तीन लब्धियां हो गयीं तब अन्तमु ह॒र्तमें ही 
बिना किसी प्रयत्नके दर्शनमोहका उपशम हो जाता है । स्वप्रथम इस जीवको उपशम सम्य- 
क्त्व प्राप्त होता है | क्षयोपशम कहाँसि आ्रायगा ? जब सम्यकृप्रकृति, सम्यस्मिथ्यात्तप्रकृतिका 
बन्ध ही नहीं हुआ था, अतएव संत्त्वमें ही नहीं हैं वे प्रकृति तो उनका क्षयोपशम ओर क्षय 
कैसे बनेगा ? मिथ्यात्व व अ्रनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ इन ५ प्रकृतियोंकी सत्ता 
वाला भव्य जीव तो उपशम सम्यकत्व ही करता है, तो पहिले प्रथमोपशम सम्यक्त्व हुआ । 
उपशम सम्यक्त्वके लिये जब तीनों लब्धियाँ प्राप्त हुई तब उसको अब क्‍या प्रयत्न करना 
है, अनायास ही सम्यक्त्वलाभ हो जाता है। इस अवस्थामें गुणश्रेणी बराबर चल रही है 
भ्र्थात्‌ ऐसा निर्मेल परिणाम है उस समय सम्यक्त्व उत्पन्न होनेके प्रथम अन्तमु हतेमें इतने 
विलक्षण परिणाम हैं कि जितनी प्रथम समयमें निर्जंरा की है उससे असंख्यातगुणी अ्रगले 
समयमें, उससे अ्रसंख्यात गुणी उससे अगले समयमें, यों असंख्यात असंख्यातगुणी 
निजरा प्रत्येक समयमें चलती रहती है । यह गुरणाश्रेणी इस ढंगकी सम्यकत्व उत्पन्न होनेके समय 
रहती (, यह उस समयकी विशेषता है । ऐसी गुराश्नेणी सम्यक्त्वमें ही नहीं आयी, किन्तु 
चारित्रग्रहण करनेमें है, संयमासंयम ग्रहण करनेमें है, अनन्तानुबधीके विसंयोजनमें है इत्यादि । 
कोई विशेष विकासकी बात आये तो ऐसी गुणश्रेणी निर्जरा होतो है, तब ही लोग यह श्रनुभव 
करते हैं कि जितना हममें ब्रत लेनेके समयमें निर्मेलता आयी वैसे अ्रच्छे भाव आज नहीं आरा 
रहे हैं। भरे यह तो केवल सोचनेकी बात है । अब तो यहाँ योग्यता ठोक बन गई है । 
योग्यता तो है, मगर उस समय था चढ़ता हुझ्ना परिणाम । विशुद्धिकी चढ़ती हुई स्थितिमें यह 
करणलब्धि होती है भौर उनमें ऐसी गृणश्रेणी निजरा होती है । तो जब यह जीव मिथ्यात्व 
का उपशम कर लेता है तो उसको प्रथमोपशम सम्यकत्व होता है । 

अस्त्युपशमसम्यक्त्वं हडमोहोपशमाद्यथा । 
पुसोवस्थान्तराकारं नाकारं चिह्दिकल्पके ॥॥३८०॥ 
दर्शनसोहके उपशससे उपशमसस्पवत्वपरिशतिकी उपलब्धि -- दर्शनमोहनीय कर्मका 
उपशम होनेसे उपशभ सम्यक्त्व होता ;है । १४८ प्रकारकी कर्म प्रकृतियोंमें मिथ्यात्व, सम्यक्‌ 


५२ पंचध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
मिथ्यात्व और संम्यकृप्रकृति--यें तीन दर्शनमोहनीय कहलाते हैं । दर्शनमोहनीय इस कारण 
नाम है कि ये सम्यग्दर्शनको विनष्ट करते, दूषित करते । इन तीन प्रकृतियोंमें से बेचने वाली 
प्रकृति केवल एक है--मिथ्यात्व । सम्यरिमिथ्यात्व और सम्यकप्रकृति इनका कभी बन्ध नहीं 
होता, लेकिन उदयमें ये कंसे ञ्रा जाते हैं ? जिन प्रकृतियोंका सत्त्व नहीं है उनका उदय कैसे 
हो सकता है ? तो जब ये उदयमें आते हैं और इन प्रकृतियोंका काम भी निराला है, सम्यक्‌ 
मिथ्यात्वके उदयसे मिश्र परिणाम होता है कि न वह केवल सम्यक्त्वरूप है, न केवल 
भिथ्यात्वरूप हैं और सम्यक्‌ प्रकृतिके उदयसे चल, मलिन, श्रगाढ़ दोप होता है । जब इनका 
कार्य विलक्षण है तो ये उदयमें आये हों तभी तो यह कार्य होगा । उदयमें,भ्रानेके लिए सत्त्व 
होना चाहिए श्रौर सत्त्व पातेके लिए बन्ध होना चाहिए। फिर इनका उदय कैसे आ्राया ? 
जब वह बन्धन नहीं है तो यहाँ इतनी बात समभनी चाहिए कि सत्व होनेके. लिए बच्ध 
ग्रावण्यक नहीं है । यद्यपि इन चार प्रकृतियोंकों छोड़कर १४६ प्रकृतियाँ बंधकर ही सत्वमें 
ग्राती हैं, लेकिन ये दो प्रकृतियाँ बिना बंधे हुए ही सच्त्वमें आती हैं ओर इनके सत्त्वमें आने 
का कारण यह है कि जब किसी जीवको मिथ्यात्वके उपशम होने पर जिसके साथ अनन्ता- 
नुबन्ची क्रोध, मान, माया, लोभ आदिकरका उपशम चलता है तो मिथ्यात्वका उपशम होने 
पर उसे उपणम सम्यक्त्व होता है । उस समय मिथ्यात्वके तीन हिस्से हो जाते हैं-- भ्र्थात्‌ 
मिशथ्यात्व ज्योंका त्यों बना रहता है और उनमें से अनेक वर्गंणायें सम्यग्मिथ्यात्वहूप होती 
हैं और कुछ वर्गणायें सम्यकक्‍्त्वरूप होती हैं । यहाँ यह बात जाननी चाहिए कि जो टुकड़े 
होकर सम्यक्मिथ्यात्व व सम्यक्‌प्रकृति बने वे मिथ्यात्वसे कम अनुभाग वाले हैं । इनका 
रस मिथ्यात्वसे कम है। इस रूम्यग्दर्शनके परिणामरूपी चव॒कीके चलनेपर हल्के हिस्से हो 
जाने तो सम्भव हैं, बड़े नहीं हो सकते, तो मिथ्यात्वके एक विशाल शक्ति वाले थे उसकी ही 
शक्ति कम हो होकर सम्यक्मिथ्यात्व और सम्यकृप्रकृति रूप हो गए । कुछ वर्गणायें इस तरह 
प्रथमोपणम सम्यदत्वके होने पर मिथ्यात्वके द्रव्यसे सम्यस्मिथ्यात्व - व सम्यवत्वप्रकृतिरूप हो 
गए, तब इन दो प्रकृतियोंकी सत्ता हो गई । यही जीव कुछ समय वाद सम्यवत्वसे अ्रष्ट हो 
जाय और बहुत काल तक अष्ट रहे, जैसे कि करणानुयोगमें बताया है कि पल्यके असंख्यातवें 
काल पश्चात्‌ ही उन दो प्रकृतियोंकी उद्देलना हो जाती है तो वे दो प्रकृतियाँ जो पहिले 
सम्यक्त्वरूप परिणामके द्वारा सम्यवृत्व रूप और मिथ्यात्वरूप हो गई थीं वे क्रमश: सम्यक 
प्रकृति बदल कर सम्यकूमिथ्यात्वरूप हो जायेंगी श्रौर सम्यक्‌ मिथ्यात्व बदलकर भिथ्यात्व 
रूप हो जायेंगी । श्रब इसको स्थितियाँ अनादि मिथ्याहब्टि जीवोंकी तरह समस्यवत्वघातक 
प्रकतियोंमें ५ की सत्ता हो गयी । अब यह जीव उपशम सम्यवत्व करेगा तो उसका भी उप- 
शम सम्यक्‍त्व ५ प्रकतियोंके उपशमसे होगा । इस तरह जिनके सम्यक्त्वघातक ४ प्रकृतियों 
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की सत्ता है उनके तो इन पाँचोंक्रे- उपशमसे होता है और जिनके ७ प्रकृतियोंकी सत्ता है 
उनके सातोंके उपणमसे होता है । तो यों दर्शनमोहनीय कर्मका उपणम होनेसे उपणम सम्य- 
बत्व होता है । श 
सम्यक्त्वपरिणशतिकी श्रपुवेता व विलक्षणता--जीवके यह जो सम्यवत्वरूप अवस्था 
आयी सो वह आत्माकी एक अवस्था विशेष है, विलक्षरा है | यों समझिये कि आ्रात्माका नया 
जीवन है । पहिला जीवन आत्माका था दुःखरूप और अब यह जीवन आया है प्रसन्नताकां, 
विकास करनेका, क्योंकि जहाँ कतृ त्व और भोक्तृत्व बुद्धिका भार हटा, परसे मेरा कुछ 
सम्बन्ध है, मैं परमें कुछ सुधार अथवा बिगाड़ कर देता हूं, इस प्रकारके विपरीत गअभिष्रायों 
का भार लदा था उससे यह बहुत दुःखी था । वह भार खतम हो जाता है, अरब रह गया 
उसका परिस्थितिसमुख्धव कुछ भार, वह भी समाप्त हो जायगा । तो सम्यग्दर्शन इस आत्मा 
का विलक्षण अवस्थाविशेष है। जैसे यहाँ कहते हैं कि साधु हो जाने पर वह द्विज कहलाता 
है । द्विंज नाम यहाँ लोगींने ब्राह्मणाका रखा है, पर द्विजका वास्तविक श्रर्थ है--जो दूसरी बार 
जन्म ले । एक पुरुषने साधु अ्रवस्थासे पहिलेका जीवन और तरहका बिताया था और अब 
उसका जीवन बिल्कुल उससे उल्टा चल रहा है, शुद्ध चल रहा है तो ऐसे जीवनको कहेंगे 
कि इसका दूसरा जन्म है। जैसे वहो पुरुष जिसके पास स्त्री आकर कुछ बात कहती थी 
तो वह स्त्रीकों जवाब भी देता था, कुछ बात भी कहता था, कुछ सलाह भी मानता था श्रौर 
पुत्रादिकसे रागकों वार्ता भी करता था, लेकिन श्रब वही स्त्री आकर कुछ कहे और वह पुरुष 
कुछ रागकी बात बोले ही नहीं तो वह तो यही कहेगी कि यह तो अब वह नहीं रहा जो 
पहिले था, इसका तो जीवन ही बदल गया । तो जिसका जीवन बदल जाय जसे द्विज कहते 
हैं । तो यह तो एक जीवकी विशेष साधुतावाली शुद्ध श्रवस्थाकी बात है, पर आ्रात्माके जीवन 
की श्रपेक्षासे देखा जाय तो वास्तविक द्विजता तो सम्यक्‍त्व होने पर प्रकट हुई है । ऐसे ही 
सम्यग्दर्शत जो पुरुषकी एक अवस्था विशेष है वह आत्माका निरविकल्प गुण है । इस बातको 
आगे स्पष्ट कर रहे हैं । * 
सामान्‍्याद्वा विशेषाह्या सम्यक्त्व॑ निविकल्पकस । 
सत्ताहूपं च परिण्मामि प्रदेशेषु पर चितः ॥३८१॥ 
सम्यवत्वकी निविकल्पता--सामान्यरूपसे अथवा विशेषरूपसे सम्यवत्व निविकल्प 
है । सम्यक्तवको सामान्‍्यतया भी सोचें तो निरविकल्प विदित होता ही है, परन्तु उसके कुछ 
विशेष स्वरूपपर भी दृष्टि करे. कि उसमें व्यक्षन क्‍या हुआ ? व्यक्ति क्‍या हुई ? ऐसे उस 
प्रकाशकी हृष्टिसे भी सोचो--वहाँ भी वह निविकल्य है और वह तो उसके सत्त्वकूप है, 
आत्माके प्रदेशमें परिणमा है, परिणमन कर रहा है। अथवा उस गुणके होनेपर सभी गुरणों 
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में एक विलक्षण परिणमन भरा जाता है। तो यह सम्यस्दर्शन निविकल्प है। इसके बारेमें 
श्रागे जब सम्यस्ह॑ष्टि जीतरके लक्षण बताये जायेंगे तो उन लक्षणोंमें भी यह ध्वनित होगा कि 
मह सम्यकक्‍त्व भाव निविकल्प है। वह बचनके प्रगोचर है। उसमें भ्रव भेद डालकर, कुछ 
क्रिया डालकर उसे बताना ग्रशक्य है | ऐसा यह सम्यग्दशन निधिकल्प है । सामान्य हृ्टिसे 
देखें तब भी और उसके व्यज्ञन लक्षण आ्रादिक श्रमेक हृष्टियोंसे देखें तब भी वह निविकल्प 
है । भले ही अन्य ग्रुणोंकी तारीफके द्वारा उस सम्यकत्वकी तारीफ बतायी जायगी । जैसे 
किसी कमरेमें- बिजली जल रही हो और खिड़कीमें से कोई चीज दिख रही है तो उस चीजके 
दिखनेसे बिजली जलनेका अनुमान कर लेते हैं, लेकिन बिजली जल रही है उसे वह कहा 
जान पा रहा है ? तो इस लक्षणसे उसके प्रभिनिबोध हो जाता है, पर वस्तुत: वह सम्यचत्व 
गुण निविकल्प है । 

तत्रोल्लेखस्तमोनाशे तमो९रेरिव रश्मिभिः । 

दिश: प्रसत्तिमासेदुः सर्वेतों विमलाणयाः ॥३८२॥ 

दृशान्त हारा सम्तकत्वाभ्युदयमें श्रास्मप्रसादका कथन--सम्यकत्व प्रात्मामें किस प्रकार 

निविकल्पता पैदा करता है ? इस विपयमें यहाँ सूर्यका उल्लेख किया जा रहा है । वैसे सभी 
लोग जानते है क्रि जब सूर्यका उदप्र होता है तो सर्व दिशायें प्रसन्न हो जाती हैं, निर्मल हो , 
जाती हैं, वहाँ अन्धकार नष्ट हो जाता है। तो सब दिशाओ्रोंमें जो एक निर्मलता श्रायी वह 
निर्मलता यह व्यक्त करती है कि हाँ सूर्यप्रकाश है, दिन है, दिनका वह ज्ञान कराता हैं । तो 
जैंस सूर्यका उदय होनेपर सूर्यकी किरणोंके बलसे अन्धकारवा नाश हो जाता हैं और उस 
समय द्शों दिशायें प्रसन्न रहती हैं, ऐसे ही सम्यग्दर्शनकी निर्मलताकी बात अगले एलोकमें 
बतावेंगे । दृष्टान्तमें यहाँ इस तत्त्वपर ग्रधिक दृष्टि दी है कि दिशायें निर्मेल हो जाती, हैं । 
उसकी निर्मलता इस बातको ध्वनित करती है कि दिन है, प्रकाश है, अंधकारक। नाश है । 
अ्रंधकारके होते संते दिशाश्रोंमिं यह निर्मलता नही आती । जैसे सूयेके निकलते ही समस्त अंध- 
कार विलयको प्राप्त हो जाता है, दशों दिशायें निर्मेलताको प्राप्त हो जाती हैं, इसी प्रकार 
सम्य्दर्शनरूपी सूर्यके निकलनेसे अज्ञान अंधकारका विलय हो जाता है, ज्ञानप्रकाशका भअश्यु- 
दय हो जाता है | इसी बातका दिग्दर्शन अब इस इलोकमें देखिये-- 

हृक्‍मोहोपशमे - सम्यस्हष्टेस्ललेख एवं सः। 

शुद्धत्वं सर्वदेशेषु जिधा बन्धापहारि यत्‌ ॥रेफरे॥ हि 

दर्शनमोहका उपशम होनेपर सर्वप्रदेशोंमें शुद्धता व प्रसन्चता--उक्ते हृष्टान्तकी भाँति 

यहां दृशनन्तमें कह रहें हैं कि दर्शनमोहनीयकर्मका उपशम होनेपर विलक्षण विकास सम्यर्टष्टि 
का हो जाता है--क्या, कि जब सम्यवत्वका प्रकाश होता हैं, आत्मामें सम्यकत्वगुराका उदय 
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होता है तब आत्मा निर्मेलताको धारण करता हुआ प्रसन्नताको प्राप्त होता है । जब-जब भी 
कीई अप्रसन्नता हो, अपने आपमें दुःखकी अनुभूति हो, कोई चित्तमें कप्टकी बात समभी जा 
रही हो तो वहाँ समझना चाहिए. कि इस समय सम्यक्त्वदेवकी कृष नहीं चल रही है । 
सम्यक्त्वदेवकी कृपा बन जाय, उसकी छत्र्धायामें निवास रहे और वहाँ फिर आकुलता रहे, 
विह्नलता रहे, यह बात असम्भव है । भले ही कुछ चिन्ता करनेकी बात सामने झा जाती हैं, . 
मगर अन्तरजड्भमें यह निर्णय पड़ा हुआ है कि बाहरमें ऐसा हो तो क्‍या, न हो तो क्या, यह: 
मैं आत्मा तो सबसे अछूता ज्ञानानन्दस्वरूप हूं, इस प्रकारका उसके भान है तो फिर उसकी 
ग्राकुलताश्रोंमें भी बड़ा अन्तर है। एक अज्ञानी जीव बाहरी बातोंके श्रनुकूल न होने पर भी 
जैसे विह्नल हो जाता है, उसे कुछ होश-हवास ही नहीं रहता ,।- वह अपना विनाश माचता 
है | ऐसी विह्नलता सम्यम्दृष्टि जीवके नहीं होती । कोई सम्यग्दृष्टि गृहस्थ है, घरमें उसके स्त्री 
पुत्र माता पित्ता आदिक सब हैं, सो उनके वियोगके विछोहके प्रसंग तो उसके सामने आयेंगे 
ही, किसी न किसी इष्टका वियोय होगा ही तो ऐसी स्थितिमें क्‍्य्रा वह कुछ विह्नलसा न 
होगा ? होगा, पर उसकी वह विह्वलता ऊपर-ऊपर नाचती रहती है | भीतरमें उसके निराकुल 
ज्ञानमात्र, सवंविविक्त अपने आपके अन्तस्तत्वका भात है, जिसके प्रतापसे उसके अन्तरज़ में 
मलीमसता नही है। ऐसी बातें कितनी ही ऊतरसे हो जाती हैं फिर भी इसके अपने अन्‍्त:- 
स्वरूपका भान रहता है । यह कैसे माना जाय ? भले ही उसका पता नहीं पड़ रहा हैं । जैसे 
भिट्टीके बड़े बर्तेनमें जिसे गुरसी कहा करते हैं उसमें भीतर तो आगकी कछिका पड़ी है और 
उसपर राख लदी हुई है तो भले ही उस राखकी बजहसे वह अग्निकशिका न मालूम पड़े 
लेकिन वह अग्निकशिका तो वहां है ही । वह अ्रग्निकशिका श्रन्तः प्रकाशमान तो है ही, 
ठीक इसी प्रकार यहाँ बहुत-सी घटनाओं और विकल्पोंके कारण इस ज्ञानी पुरुषका अन्तस्तत्व 
का भान दव जाता है। तो वहाँ ऐसा ही लगता कि मेरा या इसका कुछ भी विकास यहाँ 
नहीं है । तो कैसे यह कहा जाय कि अच्तः कुछ भी नहीं है ? तो यों इस सम्यग्टृप्टि आत्मा 
प्र ग्ृहस्थावस्थामें या अन्य किसी प्रमत्त अवस्थामें बाहरी कुछ बात आवरणकी छा गई, 
उसका भान दूसरेकों नहीं दिखता श्रोर यहाँ तक कि खुदके भी उपयोगमें नहीं ग्राता, इतना 
होने पर भी उस सम्यस्दृष्टिके अन्त:में अन्तस्तत््वका भान बना हुआ है, इस बातको तो भुक्त- 
भोगी जानता है । जो उसमें परिरत हुये हैं श्रौर जिनपर वह बात बीती है वे ही समक. 
सकते हैं इस सम्यक्त्वकी महिमांको । तो जब वह सारा आवरणा खत्म हो जाता है और 
सम्यक्त्वका वहाँ उदय होता है तो वह सब अज्ञान अंधकार दूर हो गया । वहाँ जाज्वल्यमान 
ज्ञानप्रकाश रहता है, उसके श्रन्तः प्रसन्नता रहतो है। 

सस्यवत्वको श्रजन होनेपर श्रसुविधा व संकटोंकी समाप्ति--लोग चाहते हैं? कि मैं . 
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इतनी कमाई कर लूं कि फिर मुझे किसी प्रकारकी तकलीफ न रहें, कोई असविधा न रहे | 
जंसे--मैं ऐसा मकान बनवालूं ताकि फिर मुझे को अ्रसुविधा न रहे अथवा कोई दुकान या 
कोई कम्पनी या कोई कारखाना इस ढंगका खोल ल॑ कि जिससे फिर कौई ग्रभुविधा न रहे । 
अरे इन कामोके कर लेनेस असुविधायें दुर न होंगी । असुविधायें ' तो दर होंगी भेदविज्ञान 
और सम्यवत्वका काम करनेसे । इससे फिर कभी भी आगे श्रसुविधायें न रहेंगी । ये असुविधायें 
क्या हैं ? जहाँ कोई मनमें पापकी वात सम्भव है वहाँ श्रसुविधायें हैं । जहाँ पापोंसे हटा 
हुआ शुद्ध चित्त है वहां काहेकी अ्रसुविधा । वाहरकी श्रनुकूल अ्रथवा प्रतिकूल स्थितिरयाँ ये 
कोई असुविधायें नहीं हैं । पहिले प्रतिकूल स्थितियोंकी ही बात देख लो । 

..सुकुमाल, सुकौशल जैसे महापुरुषोंपर कंसे-कैसे भयंकर उपसर्ग श्राये ? शेरनी भखेे, 
मांस लोथे, पंजोंसे मार-मारकर शरीरका विदारण करे, ये कोई उनपर कम प्रतिकूल स्थितियां 
थीं क्या ? लेकिन ऐसे भयंकर उपसर्गके समय भी उन सुकौशलकी श्रन्तः स्थिति क्या थी 
उसकी तो उनका ही आत्मा जानता होगा ? लेकिन इतनी कठिन प्रतिकूल स्थितियोंमें भी वे 
रंच भी श्रपने आत्मस्वरूपसे चिग्रे नहीं, तो फिर बताइये उस समय उन्हें कोई असुविधा थी 
क्या ? रंच भी असुविधा न थी । धन्य है वह श्रात्माका शुद्ध स्वरूप कि जिसके आाग्रहकी 
महिमाको तो देखिये, जिसने अपने अमूर्त ज्ञानमान्न अ्रन्तःस्वरूपमें ही आग्रह किया है | यही 
मात्र मैं हूं, इसके अतिरिक्त सब बाह्य है । बाह्यपदार्थ चाहे छिद्दें-भिर्दें, किसी भी अवस्थाको 
प्राप्त हों, वह मेरा परिणमन नहीं, उनसे मुझमें कुछ झ्राता नहीं । ऐसी जिनकी एक शुद्ध 
आत्मतत्त्वपर दृष्टि हृढ़तर बन गई है उनके लिए असुविधायें कया ? यहाँ तो लोग जरा-जरासी 
बातमें कह उठते हैं कि हमें तो बड़ी असुविवाये हैं “अरे क्‍या असुविधायें हैं ?*- मेरे पास 
श्रारामके साधन नहीं हैं ?'* अरे यह भी कोई असुविधा वाली बात है क्या ? उन सुकुमाल 
सुकौशल जैसी 'उपसर्गकी हालत तो कहीं हम आापपर नहीं भ्रा रही है ? श्रभी कोई यहाँसे 
बाजार जा रहा हो और बारिश चालू हो जाय तो छातेसे या बिना छातेके बाजार हो श्ार्येगे 
तब तो कहेंगे कि मुझे कोई असुविधा नहीं, पर कहीं जिस अआरामके कमरेमें आरामसे बैठे हों 
उसमें किसी कोनेमें एक-आ्राव बूंद टपकने लगे तो झट घबड़ाकर कह उठते हैं कि हमें बड़ी 
सुविधा है ?““अरे वहाँ क्या असुविधा है ? वह तो एक आपको कल्पनाकी बात है। ऐसा 
ज्ञानी पुरुष जिसे अपने अन्तःस्वरूपका निरणेय हुभ्ना है उसे कहीं कोई असुविधा नहीं है । ये 
ग्रयुविधायें तो वहाँ ही रहा करती हैं जहाँ कुछ अपने आत्मस्वभावके विपरीत अपना झाशय 
बनाया गया हो । जहाँ पापभरा अभिप्राय होता है वहाँ सारी असुविधाये नाचने लगती हैं 
और जहाँ पाप शान्‍्त हो जाते हैं उसको कहीं कोई असुविधा नहीं । तो इस पापसे, इस 
मभिथ्यात्वसे बढ़कर पाप क्या है ? मिथ्यात्वके उदयमें सब अंसुविधायें हैं। चाहे कोई करोड़- 
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पति हो जाय, चाहे कोई कितना ही धनिक बन जाय, पर जब तक उसके मोह है मिथ्यात्व 
बसा हुआ » तब तक उसके लिए सब जगह असुविधायें ही हैं। और जिसमें मिथ्यात्वका 
उपशम हो गया हैं उसको न्ञानत्रकाश ऐसा मिला है कि जिस ज्ञानवलके द्वारा उसके लिए 
बलहीं कोई असुविधा नहीं मिलती । मेरेंमें विकल्प आयें, बस यही मेरे लिए असुविधा है और 
में झपने इस निविकल्प स्वरूपका दर्शन करूँ तो बस मेरे इस कार्यमें मेरे लिए कहीं कोई 
प्रमुविधा नहीं । 
यथा वा मद्यधत्तृपाकस्थास्तंग तस्य वे । 
उल्लेखों मूच्छितो जन्तुमल्लाघ: स्थादमूच्छितः ॥| ३८४।॥ 
दर्शनमोहरे उदय व ग्रनुदयमें जीवके मूच्छित व श्रनच्छित रहनेके सम्बन्ध हृष्टान्त- 
जैसे किसी पुरुषने मदिरा या धनूरा पी लिया है तो जब उसका विपाक आता हैं श्र्थात्‌ उसके 
विर्षल अनुभागका विपाक श्राता हू तो उस समय पुरुष मूछित हो जाता है और जब उसका 
नशा उतर जाता हैं, उसकी शक्ति अस्तंगत हो जाती है तो वही पुरुष सुधमें (होशमें) भरा 
जाता है । तो यहाँ इस हृष्टान्तमें यह वात जानना हू कि कैसा निमित्तर्नमित्तिक भाव है कि 
मणपान अ्रथवा घतूरेके भक्षणसे ज्ञान भी मूदछित हो जाता है ? कहाँ तो ज्ञान अमूर्तिक है और 
वह मग्यपानसे मूछित हो गया । यहाँ यह हृष्टाग्त बताया जा रहा है कि जैसे घतूरा खानेसे 
प्रथा मद्यपान करनेसे जब उसका अनुभाग विपाकमें आता है तो उस समय मनुष्य मूछित 
हो जाता है और जब वह विपाक समाप्त हो जाता है तव वह मूर्छारहित हो जाता हैं तो 
यहां मद्यपान अथवा धत्रेके भक्षणने, उसके संयोगने ज्ञानकों मृछित नहों किया, पर ऐसा 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है कि उसका निमित्त पाकर जो ज्ञानके साधन हैं इन्द्रिय श्रौर मन 
उनमें बिगाड़ होता है, और इन्द्रिय, मनमें बिगाड़ होनेके कारण फिर ज्ञानमें बेहोणी आती 
9 । यद्यपि हृष्टान्त ऐसे ही सीधे दिए जाते हैं कि देखो धतूरेका भक्षण किया तो उससे ज्ञान 
बेहोश हो गया । हो तो गया बेहोश और उसका वह एक कारण भी हुआ, परंतु किस विधिसे 
ज्ञान बेहोश हुआ कि उसका निमित्त पाकर यहाँ इन्द्रियमें अ्न्त:ःकरणमें असर हुआ और उस 
असरसे यह ज्ञान मृछित हुआ, और जब उस धतूरेका विप असंगत हो जाता है, शक्ति क्षीण 
हो जाती है, जब वह निवृत्त हो जाता है तो वह पुरुष मूर्छारहित हो जांता है । जैसे दृष्टान्तमें 
ये दो दिशागे बतायी गई हैं उसी प्रकार प्रकृत दृशन्तमें भी सुनो-- 
ह्ट्मोहस्योदयान्पूर्डा वैचित्यं वा तथा अमः । 
प्रशान्ते त्वस्य मूछाया ताशाज्जीवी निरामय: ॥रेघ८भ।ा 
दर्शनमोहफे उद्यसे मुर्च्छा, वैच्ित्य एवं हम श्र दर्शनमोहके प्रधान्त होनेपर सूर्च्छा 
गाश हो जानेसे जीवकी मिरामयता--दर्शनमोहनीय कर्मके उदयसे जीवके मूर्छा झ्ाती है 
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वहाँ वैचित्य हो जाता है अर्थात्‌ उसका चित्त ठिकाने नहीं रहता और हर जगह ऊम मानता 
रहता है । दर्शनमोहनीय प्रकृति ही वह कहलाती है कि जिसके विपाकमें दृष्टिमें व्यामोह हो 
जाय । जैसे वस्तु कुछ है और दिखे कुछ । पीलिया रोग वालेको जैसे प्रत्येक पदार्थ पीला ही 
पीला दिखा करता है, ऐसे ही दर्शनमोहके उदय वालेको प्रत्येक पदार्थ इष्ट अनिष्ट आदिव 
रूपसे ही निरखनेमें आ्राता है तो यों द्शनमोहनीयके उदय होनेसे मूर्छा हुई, भ्रम हुआ, वैचित्य 
हुआ, और जब दर्शनमोहनीय नष्ट हो गया तो. उसकी मूर्छा नष्ट हो गयी और यह जीव निरा- 
मय हो जाता है | जीवमें रोग वया लगा ? रोग विकल्प, रागट्ठेप, यह ही धुन लगी हुई है 
और इस रोगसे रुग्ण होता हुआ वास्तवमें जीव रागी है श्रौर जब यह रोग समाप्त हो गया 
तो निरामय स्वरूप हो जाता है | तो दर्शनमोह एक निमित्तभृत प्रकृति है और उसके उपशम 
में होने वाली विकासविशेषता यहाँ बतायी जा रही है । 

श्रद्धानादिगुणा बाह्य लक्ष्म सम्यग्हगात्मन: । 

न सम्यक्त्वं तदेवेति सन्ति ज्ञानस्य पर्यया: ॥३८६।। . 

. त्वार्थश्रद्धान आदिकमें सम्यग्हगात्माके बाह्य लक्षणत्वका निर्देश--इस प्रसंगमें सर्वे 
प्रथम यह संकल्प किया था कि सम्यग्दर्शनके कुछ लक्षण बतायेंगे तो उनके बतानेसे पहिले 
चूँकि सम्यग्दर्शन एक अलौकिक तत्त्व है और उसके लक्षण यों सीधे शब्दोंसे बताये नहीं जा 
सकते हैं तो उसका वर्रन कुछ विस्तारपृवंक करना होता है । तब सम्यग्दर्शनके लक्षणकी 
सही बात समभमें ञ्राती है । जो सम्यक्त्व इस संसार-सागरसे पार कर दे उसका लक्षण यदि 
यों ही सभीको सीधे सुगम समभमें आने लगे तो कठिनाई वया रही ? तो जैसे सम्यक्त्व एक 
निविकल्प गुण है, कल्याणकारी धर्म है तो उसका लक्षण जब चित्त विशुद्ध हो और उस 
रूप कुछ अपना प्रयोग बनता हो तब ध्यान आयगा और सीधे लक्षण तो सम्यक्त्वके मिलेंगे 
नहीं, किन्तु वे सब ज्ञान द्वारा ज्ञानकी विशेपताश्रोंसे समझे जायेंगे । तो ऐसे सम्यक्त्वके लक्षण 
बतानेसे पहिले सम्यक्त्वकी उत्पत्तिक कारण बताये हैं। अब लक्षणापर विचार कर रहे हैं 
कि सम्यग्दर्शनके लक्षण श्रद्धान्‌ आदिक गुण बताये गए, किन्तु वे. सम्यग्हृष्टिके बाह्य लक्षण 
हैं। श्रद्धान ही स्वयं सम्यक्त्व नहीं है, ये तो ज्ञानकी पर्यायें हैं। जीवादिक पदार्थ जिस 
तरहसे अवस्थित हैं उस प्रकारसे श्रद्धान करना । इस श्रद्धानका क्या अर्थ ? उसी तरहसे 
भली भाँति हृढतापूर्वक ज्ञान करना वही तो सम्यक्तव बताया गया है। तो श्रद्धान भी ज्ञान 
की ही पर्याय है | उस सम्यक्त्वकी सही पर्याय क्या है ? उसको कहने वाला कोई शब्द नहीं 
है. और ऐसा ज्ञान मुखेन ही वर्रान क्यों किया है कि सम्यकत्व गुणका कहनेका ज्ञानका 
आश्रय किए बिता कोई उपाय नहीं है | ऐसा हुआ क्‍यों ? इसका विवेचन आगे स्वयं किया 
जायगा । यहां वह बतला रहे हैं कि श्रद्धात्‌ सम्यकत्व नहीं है और इस-इस प्रकारसे जो-जो 
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भी सम्यवत्वके लक्षण शब्दों द्वारा बताये गए हैं वे सीधे स्वयं सम्यंक्त्व नहीं हैं । हाँ 
सम्यवत्वके होने पर ऐसा हुआ करता है । यह बात तो सही है, पर यही स्वयं सम्यक्त्वका 
स्वरूप हो, सो बात नहीं है। वर्णन तो इसी तरह आयेंगे और ग्रन्थकार भी आगे चलकर 
इसी तरह वरंन करेगा, किन्तु यहां परमार्थतः स्वरूपकी बात कही जा रही है । सूत्र जी में 
भी बताया है कि तत्वाथ्थका श्रद्धात करना सम्यग्दर्शन है । तो बताया तो अवश्य है, परन्तु 
'वास्तवमें ज्ञान भी वही है कि जीवादिक पदार्थ ,जैसे हैं वैसे हों । अरे सम्यक्त्व भी यही है 
कि जैसा है वैसा ही श्रद्धान करे तो यह लक्षण ज्ञानरूप ही पड़ा, और भी अनेक लक्षण कहे 
गए हैं--देव, शास्त्र, गुरुका श्रद्धाव करना सम्यक्त्व है, वह सभी ज्ञानरूप पड़ता है । वस्तुत: 
सम्पवत्व कोई सीधे ऐसा लक्षण नहीं है जिससे सम्यकत्वकी पहिचान कर ली जाय | और भी 
देखिये--- 
ग्रपि चित्सानुभूतिस्तु ज्ञान ज्ञानस्य पर्ययात्‌ । 
अर्थात्‌ जञानं न सम्यवत्वमस्ति चेद्वाह्मलक्षणाम्‌ ॥३८७।॥। 
ज्ञानपर्येयत्व होनेसे स्वात्मानुभुतिकी भी सम्यदत्वके प्रति बाह्य लक्षशता--आ्राध्या- 
त्मिक ऋषि संतोंने यह बताया है कि आत्मानुभवकों सम्यक्त्व कहते हैं | ज्ञानानुभूतिका नाम 
सम्यवत्व है । इससे और अन्तरद्ध लक्षण क्‍या बताया जाता, लेकिन यह भी ज्ञानरूप ही पड़ 
रहा है । आत्मानुभूति, ज्ञानानुभूति, स्वानुभूति ये सब क्‍या हैं ? ज्ञानके ही तो परिणमन हैं, 
क्योंकि आत्माका अनुभव करना, ज्ञान करता, प्रत्यक्ष करना ज्ञानदी पर्याय है। आत्मानुभूतति 
का अर्थ क्या है ? आत्माका सहज स्वरूप जिस प्रकार है उस प्रकारसे उसका भली-भाँति 
परिचय करना, जानते रहना, यही तो आत्माका अनुभव है । तो ग्रात्मानुभव भी ज्ञानकी ही 
पर्याय है । तो ज्ञानहूप होनेसे यह भी सम्यक्त्वका साक्षात्‌ लक्षण नही बनता है । तो इसे 
भी केवली भगवान बाह्य लक्षण बतलाते हैं । लक्षण तो कुछ जानने हो होंगे । किस तरह 
हम पहिचानें कि यह सम्यक्त्व गृण है, इस जीवके सम्यक्त्व है । तो स्वानुभूति हो, ज्ञानानु- 
भूति हो, यह जानने वाला ज्ञान और इस ज्ञानमें जो जाना गया वह भी हो सहज ज्ञानस्वरूप, 
इस तरह सहज ज्ञानस्वरूपका जो सहज ज्ञान हो रहा है वह हुआ ना सम्यक्त्व । उसीको कहते 
हैं ज्ञानानुभूति । तो हुआ क्या वहाँ ? ज्ञान ही हो रहा है । ज्ञानके द्वारा हम समभ रहे हैं 
तो यह भी ज्ञानकी ही पर्याय है | देखिय--आत्मानुभवके अश्रतिरिक्त और अच्तरज्भ चिह्न क्‍या 
बताया जाय, किन्तु यह भी ज्ञानकी पर्याय हुई। तो यहां ऐसी शंका न करें कि आचारयोंनि 
फिर जितने लक्षण बताये हैं उनका यह ग्रन्थकार क्या खण्डन कर रहा है ? खण्डन नहीं 
कर रहा है, स्वयं इस ही बातको आगे कहा जायगा, किन्तु यहां यह बतलाया जा रहा है कि 
ज्ञान हारा सम्यवत्वका वर्णन होता है और ज्ञानकी पर्याय रूपसे सम्यवत्वका लक्षण किया 


5 


२० पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
जाता है। सम्यकत्व स्वयं निविकल्प वचनगोचर गुण है । उसका साक्षात्‌ लक्षण नहीं बताया 
जा सकता है। तो यों सम्यक्‍त्व दुलेक्ष्य है अर्थात्‌ साक्षात्‌ लक्षणके द्वारा लक्ष्यमें नहीं शा 
सकता है । इसी बातको अ्रगले शलोकमें कह रहे हैं । 
यथोल्लाघो. हि दुर्लक्ष्यों स्थुललक्षणा: । 
वा मनः कायचेष्टानामुत्साहादिगुणात्मकैः ॥३८८॥ 

बाह्य लक्षणोंसे नोरोगता परिचयकी तरह श्रद्धानादि बाह्य लक्षणोंसे सम्यक्‍त्वका 
परिचय--जिस प्रकार रोगीकी निरोगता जानना बहुत किन है । भला किसी निरोग पुरुपकी 
उस निरोगताका साक्षात्‌ दर्शन करके तो बताइये--जैसे यह शरीर साक्षात्‌ दिखता है ऐसे ही 
यह निरोगता भी साक्षात्‌ दिखने वाली चीज है क्या ? और अगर कोई निरोगताकों बतावेगा 
तो समझियें कि वह मन, वचन, कायकी चेष्टाओ्रोंमें उत्साह बनाये हुए है, इसको देखकर 
बतायेगा कि यह नीरोग है, क्योंकि जो रोगी होता है उसका मन भी कुन्द रहता है, वचन 
भी उसके शिथिल रहते हैं श्रोर शरीर भी उसका शिधिल रहता है । उससे पहिचाना जाता 
है कि यह पुरुष निरोग नहीं है, रोगी है । तो निरोगताका साक्षात्‌ लक्षण भी कोई बता नहीं 
सकता । अगर कोई बतायेगा। तो मन, वचन, कायकी चेष्टाग्नोंसे बतायेगा । तो जैसे निरोगता 
सीधे ज्ञानमें नहीं आती वह तो मन, वचन, कायकी स्वच्छ प्रबल चेष्टाश्रोंसे विदित होती है, 
इसी प्रकार सम्यक्त्व परिचयका सीधा कोई लक्षण विदित न होगा, किन्तु वह ज्ञानकी 
विशुद्ध परिणति हारा लक्ष्यमें लाया जाता है । 

ननन्‍्वात्मानुभव: साक्षात्‌ सम्यक्त्वं वस्तुतः स्वयंम्र । 
सर्वेतः सर्वकालेब्स्य भिथ्याहष्टेरसंभवात्‌ ॥३५६॥ 

शंकाकार द्वारा श्रात्मानुभुतिको ही सम्यक्त्वका साक्षात््‌ लक्षण सिद्ध करनेका कथन-- 
भ्रव यहाँ शंकाकार कहता है कि वास्तवमें आत्मानुभूति ही साक्षात्‌ सम्यक्त्व है, क्योंकि 
प्रात्मानुभूति, ज्ञानानुभृूति मिथ्यादृष्टि पृरुषके नहीं हुआ करती । वह तो सम्यग्हष्टिक ही हो 
सकती है । तो इससे यही तो सिद्ध हुआ कि सम्यक्त्वका लक्षण श्रात्मानुभृति है। भ्रात्मा अपने 
सत्वके कारण जैसा सहज स्वरूप रख रहा है, ऐसा आत्मपदार्थ अनुभवमें श्रा जाय, यह हूं मैं, 
इस प्रकारकी प्रतीति हो जाय, इसको कहते हैं आत्मानुभूति । तो ऐसी प्ात्मानुभूति मिथ्या- 
दृष्टिके तो नहीं होती, क्योंकि वह तो पर्यायबुद्धि वाला जीव है । किसी भी पर्यायकों वह श्रहूं 
रूपसे (मैं रूपसे) अनुभव करेगा । मैं सुखी हूं, मैं दुःखी हूं, मैं रंक हूं, मैं राजा हूं, मैं पंडित 
हूं, मैं मूर्ख हुं, “इस तरहसे पर्यायरूप वह अपनेको अनुभवेगा । गह सहज शुद्ध ज्ञानस्वह्पमें 
अपनेको कहाँ पहिचानता है ? तब आत्मानुभूति ही सम्यक्त्व है, ऐसा कहना चाहिए । इसे 
फिर बाह्य लक्षण क्यों कहा गया है कि यह भी ज्ञानकी पर्याय है और उसका बाह्य लक्षण 
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है । अ्रत्र इस शंकाके उत्तरमें कहते हैं-- 
नैवं यतोइ्नभिज्ञोंसि सत्सामोन्यविशेषयों: । 
अप्यनाकारसाकारलिज्भयोस्तद्यथोच्यते ३६ ०॥। 
आ्राकारोथंविकल्प: स्यादर्थ स्वपरगोचरः । 
सोपयोगो विकल्पों वा ज्ञानस्यैतद्धि लक्षणम्‌ ॥॥३६ १॥ 
सामान्य, विशेषमें तथा साकारता, निराकारतामें सेद ज्ञात न होनेसे शड्भूवकारफी 
उक्त शड़गकी अ्रसंगतता--उक्त शंकाके समाधानमें कह रहे हैं कि जो शंकाकारने शंका की है 
कि आत्मानुभूति सम्यक्त्व है, उसे ज्ञानकी पर्याय क्‍यों कहते हो ? तो शंकाकारने वास्तविक 
मर्म नहीं पहिचाना है । शंक़ाकारने यहाँ सामान्य और विशेषसें भेद नहीं समझ पाया है और 
ने इस शंकाकारकों अनाकार और साकार चिह्नका भी बोध है। तो सामान्य, विशेष, अनाकार, 
साकार इनके स्वरूपका बोध न होनेपर इस तरहकी शंकायें उठ जाया करती हैं, पर ज्यों ही 
यह ठीक समझमें आयगा कि अनाकारका यह स्वरूप है, साकारका यह स्वरूप है अथवा 
सामान्‍्यका यह रूप है, विशेषका यह रूप है, तो शीघ्र समभमें श्रायगा कि गात्मानुभूति भी 
ज्ञानकी पर्याय है। क्‍या कि जो यह विकल्प है अ्र्थविकल्प, अ्रथ॑ग्रहण, कुछ अस्तित्वरूपसे 
समझा गया है ना तो वह ज्ञानकी हो पर्याय है। ु 
ज्ञानका श्र्थविकल्परूप साकारत्व--आ्रात्मानुभूतिका ज्ञानपर्ययत्व इस तरह समभमें 
ग्रायगा कि देखिये--ज्ञान होता है साकार और दर्शन होता है निराकार । तो यहाँ आाकारका 
अर्थ तिकोना, चौकोना, गोल-मटोल आदि नहीं है, किन्तु अ्र्थंविकल्प, अर्थका परिज्ञान, जानन 
रूपसे जो .वहाँ अस्तित्वका परिचय हो रहा है वह कहलाता है आकार । तो अर्थविकल्पका 
नाम आकार है, और विकल्प है उपयोगी श्र्थात्‌ उपयोगसहित जो अवस्था है वहाँ विकल्प है 
सो ज्ञानका लक्षण है । इस बातको कुछ दाशनिक दृष्टिसे भी देखियेगा । दर्शनशास्त्रमें बताया 
है कि स्व और अपूर्व अर्थका निश्चय हो, सो ज्ञान है। तो ज्ञानमें निश्चय पड़ा हुआ है, और 
जहाँ | निश्चय है वहाँ कुंछ मुद्रा तो है ही इत्याकार, यह पदार्थ है, इस ढंगमें यह वस्तु है । 
तो वहाँ वह आकार झा गया । झाकारका अर्थपरिचय, परिज्ञान, कोई बात थाप सके यह है । 
इस तरहकी बात जहाँ होती हो उसे आकार कहते हैं। जैसे कोई कहता है कि अश्रमुक काम 
करना चाहिए, उसका बहुतसे लोग मिलकर प्रस्ताव करते हैं, समर्थन करते हैं तो कोई यह 
कहता है कि अब इस बातकों साकार बनाओ्रो ? तो क्या उसका यह भाव है कि इसे तिकोना 
चौकोना रूप बनाश्रो । जैसे किसीने यह प्रस्ताव रखा कि धर्मकी प्रभावना करनेके लिए 
बच्चोंके अध्ययनकी व्यवस्था बनाओ । एकने उसका समर्थत किया तो एक कहता है कि 
ऐसे/प्रस्ताव तो अनेक बार हो चुके हैं। अरब तो इसको साकार बनाओ्रो । तो कोई वहाँ गोल 
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मंटोल अथवा तिकोना चौकोता आदि रूप बनाना है थया ? अरे उसको साकार बनामेका 
मतलब यह है कि जो कहा है उस कामको श्रव कर डालो | अब यहाँ देखिये ज्ञानके सम्बन्ध 
में साकारता क्या कहलायगी ? जहाँ यह निश्चय हो गया, निर्णय हो गया कि बस यह है, 
इस निर्णय को ही साकारता कहते है । तो यही झ्राकार ज्ञानका लक्षण है । पदार्थोकों भेद 
रूपसे जाता, सामान्‍्यरूपसे जाना, जहां यह है, इस प्रकारका रूप बनता है, मुद्रा होती है, 
बोध होता है उसको श्राकार कहते हैं याने पदार्थोके जाननेका ही नाम श्राकार कहलाता है। 
जहाँ ग्राकार होता है वहाँ संशय, विपर्यय, श्रनध्यवसाय नहीं रहता । जहाँ वास्तविक प्रर्थ 
विकल्प हो, जैसा कि वह पदार्थ है, वहाँ न तो संशय रहता कि यह ऐसा है कि ऐसा है, न 
विपयेय रहता कि हो कुछ, जाने कुछ और न अ्नध्यवसाय रहता, यह है एक सम्यश्ज्नानकी 
बात, लेकिन ज्ञान कोई भी हो, स्वयं संशयमें भी प्राकार पड़ा हुआ्ना है, विपर्ययमें भी श्राकार 
पड़ा हुआ है, और तो जाने दो, अनध्यवृसायमें भी श्राकार पड़ा है। जहाँ जिस ढंगका श्राकार 
है, जहाँ जिस ढंगकी बात है वहां उस ढंगकी ही समझ लेना चाहिए । संशयमें अनेक कोटियें 
फिरने वाले ज्ञान हैं और उसका बोधमय श्राकार भी संक्रान्त हो रहा है, विकल्प भी क्षण-क्षण 
भुड़ रहा है, यहाँसे वहाँ पहुंचता रहता है, इस ढंगका ग्राकार चलता रहता है तो विपर्यय 
ज्ञानमें विपरीत रूपसे श्राकार आया है | पदार्थ है कुछ शौर समझ बैठे और ही कुछ । इस 
तरहसे विपरीत आकार आया है और अनध्यवसाय है वहां भी कुछ ग्रहण है, कुछ है, कुछ तो 
मनमें बात आयी, किसी प्रकारका श्राभास तो हुआ । भले ही हम उसे आगे न बढ़ा सकें, 
स्पष्ट न कर सकें, किन्तु वहाँ जो भी समझा गया है वह उतना हो वहाँ श्राकार है | तो ज्ञान 
जितने भी होते हैं उनमें उतने ग्र्थविकल्प होते हैं । तो श्रात्मानुभूतिमें श्राप समझ लोगे कि 
यहाँ भी किसी न किसी ढंगमें अ्र्थविकल्प हो रहा है । भरत: निविकल्प रूपसे तो वे ज्ञानकी 
पर्याय है । उस आत्मानुभृतिकों भी सम्यकक्‍्त्वका साक्षात्‌ लक्षण नहीं कह सकते । 
ताकारः स्यथादनाकारों वस्तुतो निविकल्पता। 
शेषानन्तगुणानां तल्‍लक्षणं ज्ञानमन्तरा ॥३६२।॥। 

गप्रभाकारताका विवरण--यह ' प्रकरण शंकाकारकी एक शंकाके समाधानके लिए चल 
रहा है। शंकाकारकी शंका थी कि आत्मानुभव तो साक्षात्‌ सम्यक्त्व है । उसे सम्यवत्वका 
बाह्य लक्षण क्यों कहा जा रहा है ? इससे पहिले सम्यक्त्वके लक्षणोंमें जितने भी लक्षण 
प्रसिद्ध हैं, श्रद्धान हो, आत्मानुभव हो, सभी बाह्य पदार्थ हैं, ये साक्षात्‌ सम्यक्त्वके स्वयं लक्षण 
नहीं हैं, सम्यवत्वकी परिणति नही, ये हैं भ्रन्य गुणके परिणमन, किन्तु उनका उपचार किया । 
गया है | ऐसे ही इस आत्मावुभूतिको भी कह डाला था तो यहाँ शंकाकारने यह आपत्ति दी 
कि 'आत्मावुभव तो साक्षात्त्‌ सम्यक्त्व है, क्योंकि मिथ्याहष्टिके आत्मानुभव होता ही नहीं है, 
इस क्‍यों सम्यक्त्वका बाह्य लक्षण कह रहे हो ? उसके समाघानमें यह बात बतलायी गगी 
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थी कि शंकाकारने सामान्‍य विशेषमें अन्तर नहीं समझा और गअनाकार साकारमें अन्तर नहीं 
समझा, इस कारण यह शंका उत्पन्न हुई है । तो अनाकार और साकार इन दोनोंका स्पष्टी- 
करण करनेके लिए पूर्व श्लोकमें तो श्राकारका स्पष्टीकरण किया गया था कि आराकार है ग्रेथे- 
विकल्प और वह होता है स्वपरविषयक । अब इस इस इलोकमें अनाकारका स्पष्टीकरण 
किया जा रहा है । जो आकारका स्वरूप कहा गया था वह आाकारस्वरूप न रहे, इसका नाम 
है श्रनाकार । आकारके न होनेकी अनाकार कहते हैं । आकारका ग्र्थ था अर्थविकल्प । अ्रथे- 
विकल्प न होनेका नाम अनाकार है श्र्थात्‌ निविकल्प । जहाँ परिचय नहीं, परिज्ञान नहीं, 
प्राकारग्रहण नहीं, ऐसी स्थितिको कहते हैं अ्रनाकार | तो यह निर्विकल्पता कहो या कही 
अनाकारता, यह अनाकारता ज्ञान छोड़कर बाकी सब आत्मधर्मोमें पाया जाता है । आत्मामें 
अनन्त धर्म माने गए हैं। उनमें केवलज्ञान ही तो ऐसा है कि जिसमें श्रथविकल्प होता है, 
पदार्थपरिग्रहरा होता है, जानना होता है, उसके श्रतिरिक्त जितने भी धर्म है वे सब अनाकारु 
कहलाते हैं, क्योंकि कोई भी धर्म हो, श्रद्धान हो, चारित्र हो, श्रस्तित्वादिक हों, साधारण 
श्रसाधारण अन्य सभी धर्म (ज्ञानोंको छोड़कर) सब अनाकार कहलाते हैं, क्‍योंकि वे स्वयं कुछ 
चेतते नहीं हैं, वे सब चैत्यभाव हैं । 
नन्‍्वस्ति वास्तवं सर्व॑ सत्सामान्यं विशेषवत्‌ । 
तत्किं किड्चिदनाकारं किव्चचित्साकारमेव तत्‌ ॥३६३॥।। 
ज्ञानातिरिक्त अन्य आत्मगुणोंको श्रनाकार कहनेके कारण की जिज्ञासा--श्रब यहां 
शंकाकार कह रहा है कि सत्‌ सामान्य हो वह भी तो विशेषकी तरह वास्तविक है । प्रकरण 
के अनुसार यहां सत्‌ सामान्यका अर्थ ले लीजिए-ज्ञानकों छोड़कर ग्रनन्तधरम, क्योंकि वे केवल 
सत्रूप हैं, चहलपहल करने वाले नहीं हैं, जाननें समभने वाले नहीं हैं, अर्थात्‌ जहां चहल- 
पहल नहीं उसमें वहां विशेषता क्‍या आयगी ? विशेषता तो ज्ञानमें आती है । तो यहां सत्‌ 
सामान्यको कह लीजिए ज्ञानातिरिक्त, शेष धर्म और विशेषकों कह लीजिए ज्ञानधर्म । तो 
शंकाकार यहां कह रहा है कि सत्‌ सामान्य भी तो विशेषकों तरह वास्तविक है। श्रात्मामें 
जैसे ज्ञानगुण है उसी प्रकार अन्य पदार्थ भी हैं, फिर उनमेंसे किसीको अ्रनाकार कहना और 
किसीको साकार कहना भी कठिन हो जाता है। शंकाकारकी शंकाका आशय इतना ही है 
कि जैसे ज्ञानधर्म न हो आंत्मामें तो आत्माका सत्त्व न रहेगा, इसी तरह शेष अनन्त धर्म 
भी ऐसे हैं जो कि वास्तविक सत्त्वके सूचक हैं, उनमें से यदि कोई न रहेगा तो आत्माका 
सत्त्व त रहेगा । जैसे मान लो आत्मामें एक श्रमूतेत्व गुण हैं, भले ही वह साधारण असा- 
घारण है, पर है तो सही । जरा ऐसा सोच लो कि आत्मामें सारे गुण तो मौजूद हों और 
एक अमृतंपना हट जाय तो वे गुण सब भद-भसद ग्रिकर रूतम हो जायेंगे । इसी तरह 


२४ पश्लास्यायी प्रवचन एकादश भाग 
साधारण भी, असाधारण भी सभी धर्म इसमें वास्मविया हैं । किर विशेषकों तो साकार कह 
रहे हो, ज्ञानको तो साकार बता दिया और शेप धर्मोकों अ्रनावाार बता दिया, यह श्रत्तर 
कैसे आ सकता है, सो वताओ्नो । अब एस शंकाका समाधान अगले इलोकर्म कहा जा रहा हैं- 
सत्य सामान्यवज्ज्ञानमर्थाच्चारित विशेषयवत | 
यत्सामान्यमनाकारं सावार यद्विशेषभाक ॥३6४।॥। 

सामान्यकी श्रनाकारता व विशेषकी साकारताका विवरण--उक्त शंकाके उत्तरमें 

कहते हैं कि यद्यपि यह बात ठीक है कि पदार्थ सामान्यवान भी है झौर विशेषयवान भी है, 
लेकिन सामान्य श्रनाकार होता है और विशेष साकार होता है । यहाँ मुख्य अ्र्थकी ध्वनिके 
साथ गौण श्रर्थ भी ध्वनित हो रहा है । गोणको ऐसा समझ लीजिए कि सामान्य और विशेष 
है पदार्थमें लेकिन सामान्य तो अनाकार होता है श्रीर विशेष साकार । जैसे सामान्य जाति, 
यह तो सामान्य है श्रौर एक-एक मनुष्य यह विशेष है । तो व्यक्तिगत एक एक मनुध्य वह 
आकारवान है कि नहीं ? मनुप्यजातिका कोई आ्ञाकार नहीं । यदि मनुष्य जातिका आकार 
बतायेंगे तो व्यक्तिका श्राकार बताकर कह सकंगे कि ऐसा सभी मनुष्योंका आकार है, लेकिन 
मनुष्यजाति तो एक है, उस एक मनुष्य जातिका आ्राकार बताओ्नो | तो यहां भी यह बात 
बनती है कि सतूसामान्य तो अ्रनाकार होता है और विशेष साकार होता हैं और भी 
विस्तृत दृष्टिमें जाइये तो सारा जगत यह तो हुझ्ना सत्सामान्य, जिसे कहा महासत्ता, और जो 
एक एक द्रव्य है वह है विशेष, तो विशेपमें तो आकार है, प्रदेशवान भी है श्रावान्तरसत सब 
प्रदेशवान हैं, पर जरा महासत्ताकों बताञ्नरो उसके कितने प्रदेश हैं? महासत्ता प्रदेशवान चीज 
तो नहीं है, वह तो समस्त आवान्तर सत्ताओ्रोंकी निरखकर एक जाति रूपमें कहा गया है । यों 
ग्रन्य जगह भी यही अर्थ लगायें कि संत्‌ सामान्य अ्नाकार है और विशेष साकार है । अब 
जरा प्रकृतमें भी देखिये---तो यह सत्‌सामान्य निराकार है और विशेष साकार है याने ज्ञांन 
अर्थविकल्परूप है, उसमें विशेषता है, साकार है और अन्य ,धर्म अनाकार हैं | जैसे चारित्र 
श्रद्धा आदिक गुण ये तो चेतने वाले नहीं हैं, इनकी बात तो अनाकार है।। ये अन्य धर्म 
ग्रनाकार हैं, यह भी जल्दी स्पष्ट हो जायगा । -अब चेतने वाले एक दर्शन गुणको हो ले 
लीजिए । चेतने वाले दो तत्त्व हैँ--दर्शन और ज्ञान । उसमें भी दर्शन निराकार है शरीर ज्ञान 
साकार है | तो इस तरह भी यह जाना जाता है कि सत्‌सामान्य अनाकार हुआ करता है तो 
जैसे दर्शन ग्रनाकार है इसी तरह समस्त धर्म भी ज्ञानातिरिक्त जितने हैं वे सब अनाकार हैं । 
सारांण यह है कि पदार्थका जो बोध करने वाला विकल्प है वह साकार कहलाता है। दूसरी 
वात इस तरह भी जान सकते हैं कि ज्ञानमें वस्तुके विशेषण, विशेष्य, सम्बंधका निर्णय होता 
इस कारण वह साकार है | जहाँ किसी पदार्थंको जाना और जाननेके साथ ही यह जाना 
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कि यह चौकी है, देखिये--यह स्थापनानिक्षेप हो गया । चौकीकों चौकी जाना । जानकारी 
में स्थापना पड़ी हुई है। कुछ समझे और उसमें यह कहे कि यह चौकी है तो क्या एक पदार्थ 
में चौकीपन स्वभावमें पड़ा है ? पदार्थ तो जो है सो है, उसमें “यह चौकी है” यह स्थापना 
की गई । इस तरह जितना हम परिज्ञान करते हैं उसमें विशेष्यविशेषणभाव साथ लगे हुए 
हैं। जिसको जाना वह विशेष्य है और जिस ढंगसे जाना वह विशेषण हो गया । एक ही 
पदार्थमें एक ही परिज्ञानमें विशेषणविशेष्य सम्बन्ध पड़ा हुआ है। इत्याकार ही बोध है 
परिज्ञानका । इस कारण भी यह साकार है और अन्य गुण निराकार है, इस तरहकी शंकाके 
उत्तरमें जिस शंकामें, शंकाकारने यह कहा था कि आत्मानुभ्ृतिमें तो सम्यक्त्व कह लीजिए । 
उसे क्‍यों बाह्य लक्षण कह रहे ? उसके समाधानमें साकार अ्नाकारका परिचय कराना था 
तो यहां साकार अनाकारका यह परिचय कराया गया है। अब इसी परिचयका झौर स्पष्टी- 
करण करते हैं । 
ज्ञानाहिता गुणाः सर्वे प्रोक्ता सललक्षणाडििता: । 
सामान्याद्वा विशेषाद्दा सत्यं नाकारमात्रका: ॥३६५॥ 
ज्ञानातिरिक्त शेष धर्मोकी ,अ्रनाकारताका कथन--ज्ञानके सिवाय शेष सारे गुण 
सम्मान्न कहे गए हैं । सत्‌ लक्षण करके श्रंकित किये गये हैं याने इस विवेचनमें सत्‌ सामान्य 
शब्दसे क्या लेना ? ज्ञानकों छोड़कर शेष सब धर्म और विशेष शब्दसे क्या लेना ? ज्ञान । 
तो उन शेष अनन्त घम्मोमें कुछ तो साधारण धर्म भी हैं और कुछ विशेष धर्म भी हैं, हैं 
वे सभीके सभी निविकल्प । आत्मामें अनन्त धर्म बताये गए हैं--उन घधर्मोमिं ज्ञान तो साकार 
धर्म है और शेष निराकार धर्म हैं, उन शेष धर्मोमें कुछ तो हैं कोधारण धर्म॑, जो श्रन्य द्रष्यों 
में भी पाये जा सकते हैं, जो न किए जायें, जिनका सम्बन्ध अन्य द्रव्योंमें भी पाया जाता है । 
ऐसा नहीं है कि आत्मामें जो अस्तित्व गुण पाया जा रहा वह पुदूगलमें भी पाया जा रहा, 
पर सामान्य गुण हैं साधारणका यह अर्थ नहीं । यह तो फिर एक ऐसा विशेषवादका प्रसंग 
भरा जायगा कि गुण एक है, सर्वव्यापक है और उस अस्तित्वका जिसमें समावेश हो गया है 
तो, सत्‌ हो गया है तो, यों साधारण गुण और असाधारण गुर, कोई भी व्यापक गण नहीं 
है । हाँ अपने द्रव्यमें व्यापक है तो उन साधारण गुणोंके समान साधारण गणा श्न्यमें भी 
पाये जाते हैं ती ऐसे भी धर्म हैं और असाधारण धर्म हैं किन्तु वे सब हैं अनाकार । ज्ञानके 
सिवाय सभी गुण अपनी सत्ता लक्षण ही रख रहे हैं। मात्र ज्ञान ही एक ऐसा गण है जो 
अपने सत्त्वसे, अपनी वृत्तियोंसे अपना और दूसरोंका बोध करता है, इसी कारण वह साकार 


है, किन्तु यह कला अन्य धर्मोमिं नहीं पायी जाती । इस कारण शेष सभी धर्म अनाकार 
कहलाते हैं । 


रेई पथ्चध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
ततो वस्तुमशक्यत्वात्‌ निविकल्पस्य वरततः । 
तदुल्लेख॑ समालेस्य ज्ञानहारा निरूप्यते ॥| ३६६॥ 

श्रवक्तव्य होनेसे सम्यवत्वका ज्ञान द्वारा उल्लेख--उक्त विवेचनके बाद यहाँ सारांण 
रूपमें कह रहे हैं, इस कारण जो निर्विकत्प वस्तु है वह कहे जानेके शबय नहीं है, श्रीर वह 
वचनके श्रगोचर है । यह बात कही जा रही है शंकाके समाधानमें कि श्रद्धान भी वचनके 
अ्गोचर है । सम्यक्त्व निविकल्प है, वचनके श्रगोचर है, इस कारण उसका कोई भी लक्षण 
बताप्रा नहीं जा सकता । जो- भी लक्षण बताया जायगा या तो ज्ञानपर्याय द्वारा बताया जायगा 
या अन्य पर्याय द्वारा, तो निविकल्प वस्तुका जब कघन ही णक्य नहीं है, किया जानेके अगो- 
चर है तो उसका उल्लेख ज्ञान द्वारा किया जाता है । शंकाका समाघान करते हुए अन्तमें 
स्वीकार तो यह करेंगे कि सम्यवत्वकी पहिचानके लिए आत्मानुभूति ही एक खास महत्त्वपूर्ण 
लक्षण है । बात तो यह सिद्ध करेंगे, क्योंकि आत्मानुभवसे सम्यकत्वकी परख कर लेना 
निर्दोष परख है, फिर भी वस्तुधर्मका गुणके स्वरूपकी हृष्टिसे विवेचन किया जा रहा है, अ्रत- 
एवं यह कहा जा रहा कि आत्मानुभूतिसे श्रीर भी गहरे चलकर कोई बात सम्यक्त्वमें होती 
है, इस कारण यह कह रहे हैं यहाँ कि वह तो निविकल्प वस्तु है, उसका कथन नहीं हो 
सकता । तब उसको बात समकझानेके लिए ज्ञान हारा ही कथन किया जा सकता है । श्र इस 
बातको यों भी समझ लीजिए--यह तो है सम्यक्‍त्वकी वात । अब थोड़ा विकार वाली बातमें 
चलो-- रागका क्या स्वरूप है ? रागमें जो बात बत॑ रही है उसको उसी रूपसे कहा जाना 
प्रणक्य है, जो कहेगा वह ज्ञान द्वारा और जो समभेगा वह ज्ञान द्वारा । फिर यह तो सम्य- 
बत्न जैसी निविकल्प शुद्ध परिणतिकी बीत कही जा रही है | जो विकारसे परे सूक्ष्म बात है, 
विकार तो एक व्यक्त प्रकट जैसा तत्त्व है। यह सम्यकत्व भी वचतों द्वारा नहीं कहा जा 
सकता, इसी कारण उसका उल्लेख ज्ञान द्वारा किया गया है । 

स्वापूर्वार्थ्योरेव ग्राहक ज्ञानमेकशः । 
नात्न ज्ञानमपूर्वार्थों ज्ञानं ज्ञानं परः परः ॥३१६७॥ 

ज्ञानकी स्वापुर्वार्थग्राहकता--ज्ञानमें श्र्थविकव्प बताया गया था तो उस ही अर्थ॑- 
विकल्पके बोधके लिए उस एलोंकमें ज्ञानका स्वरूप कहा जा रहा है। स्व और अपूर्व श्र्थ दोनों 
को जो जान सकता हो उसे ज्ञान कहैते हैं। और वे दोनों ज्ञान, उन दोनों तत्त्वोंका ज्ञान ज्ञान 
द्वारा एक ही समयमें होता है | ज्ञानका लक्षण दर्शनशास्त्में कहा गया है कि स्व और अपूर्व 
भ्रथ्वंका जो निम्चायक हो उसे ज्ञान कहते हैं । तो इसमें स्वका अर्थ है स्वयं वही ज्ञान और 
अपूर्व अर्थंका मतलव है अन्य कोई पदार्थ । यदि यह आत्मा श्रात्माको ही जान रहा है तो 
वहां स्व तो कहलाया ज्ञान और अपूर्व पदार्थ कहलाया आत्मा । आत्माको जान रहा है, जिस 


गांधा ३६८ २७ 
ज्ञानसे जान रह। है वह ज्ञान स्वयंका भी निर्शय किए हुए है कि मैं ठीक हूं श्रौर पदार्थका 
भी निर्णय कर रहा कि यह ठीक यहो पदार्थ है। जैसे आपने जाना कि यह चौकी, है तो 
'चौकी है' यह निर्णय तो आप बड़ी हृढ़तासे कर रहे हैं और यहाँ आप कमजोरी बताओ कि 
जिस ज्ञानके द्वारा जान रहे हो कि यह चौकी है, वह ज्ञान सही है .या नहीं ? तो चौकीका 
ज्ञान कैसे सहो बैठ जायगा ? चौकीका जब हम ज्ञान कर रहे हैं तो जिस ज्ञानके द्वारा चौकी 
का ज्ञान है उस ज्ञानमें भी मजबूती हो और चौकी के निर्णायमें भी मजबूती हो, ये दो बातें 
हों तब वह सच्चा ज्ञान है और होता ही ऐसा है । कोई संशयित ज्ञान हो तो वहाँ भी मज- 
बूती नहीं रहती और पदार्थके निर्णयमें भी मजबूती नहीं रहती । जैसे पड़ी तो सीप थी और 
उसके सम्बन्धमें जान रहे हैं कि यह सीप है या चाँदी, तो वहाँ दुलमुल बात रहती है पदार्थ 
का सही निर्णय नहीं हो पाता है। तो ज्ञानमें ऐसी कला है कि पदार्थका निर्णय कर रहे हो 
तो वहां भी हृढ़तापूर्वक समझ रहे हैं और अन्त: भी हृढ़तापू्वंक समझ रहे हैं, इस कारण 
स्व और अपूर्व अर्थके ग्रहण करनेके लिए ज्ञानको प्रमाण कहा है । तो यहां श्रनिश्चित पदार्थ 
का निश्चय करनेके समयमें ज्ञान कहीं उस बाहरी पदार्थरूप नहीं हो जाता और पदार्थ ज्ञान- 
रूप नहीं हो जाता । ज्ञान ज्ञान ही रहता और पर पर ही रहता, पर ज्ञानका स्वरूप ऐसा 
है कि वहां निर्णय बनाये हुए हैं और अन्त: में भी निर्णय बनाये हुए हैं। अरब यह बतला 
रहे हैं कि ज्ञानका जो लक्षण स्व और अपूर्व अ्र्थका परिचायक कहा है तो स्व नाम किसका 
है और अपूर्व श्र्थ नाम किसका है ? 
स्वार्थों वे ज्ञानमात्रस्य ज्ञानमेक गुशश्चितः । 
परार्थस्स्वार्थसम्बन्धी गरुणाः शेषे सुखादयः ॥|३६५॥। 
ज्ञान द्वारा प्राह्म स्वार्थ व परा्थंका विवरण--स्व और भच्य अर्थ । अर्थ कहते हैं 
श्रयेते निश्चीयते इति श्र्थ,, अर्थात्‌ जो निश्चित किया जाय वह अर्थ है। श्रर्थंका यह श्र्थ 
नहीं.कि कोई पिण्डरूप चीज हो । तो आत्मा जब सुखको जान रहा है तो सुख तो हो गया 
श्र्थ और सुखका जानने वाला जो ज्ञान है वह हो गया स्व । देखो--यहाँ भी स्व और श्पूर्व॑ 
श्र्थका ज्ञान किया गया है और बात जाने दो, ज्ञान जब श्रात्माके बारेमें ही सोच रहा है कि 
यह आत्मा असंख्यातप्रदेशी है श्रादिक रूपसे । तब वहाँ स्व तो है वह ज्ञानप्रकाश और अ्र्थ 
बन गया यह असंख्यातप्रदेशी ग्रात्मा । यही बात बाहर भी घटित होती है । हमने जाना कि 
यह चौकी है । तो चौकी तो हो गया अर्थ और ज्ञान हो गया स्व, तो यहां ज्ञानका स्वरूप 
बया हुआ ? ज्ञानका स्व हुआ ज्ञान ही ओर ज्ञानका परार्थ क्‍या हुआ ? ज्ञानके अतिरिक्त जो 
भी चीज हो वह हुआ परार्थ । ज्ञानने सम्यक्त्वको जाना, चारित्रको जाना, सुखको जाना, 
जिस किसी भी अपने आपके परिणशमनको, ग्रुणको जाना तो वह सब है अर्थ परा्थ और यह 
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गाने एक थे है । श्रव प्मभ ली # इस ज्ञान: बड़ी महिमा है? तो जब 
गान किसी को नि रहा है .) गान हो गया निज (३ २ बाकी सेव हो गया गेय पराणं 
ते चुखादिक जो ५ रथ है. उनका गान करने वाला यह ज्ञान ! श्र तब उससे श्रति- 
रक्तेजों कु है वह पर 3 | है पर, हे किः भानका इस ०७ थ निकट सम्बन्ध 
जैसे ज्ञानने चौको जाना तो यहां कहते है कि ह्ृ ३ श्रौर ज्ञा जान है । बह 
थे वेस्तु है | इस तरह यहां न भकते । जा उजादिकको जाना तो ऐसे ५२ तो 
ह९, मगर ये भिन्न १ नही 8 किन्तु एक वस्तुविपयक ही पर है 
त्यथा उपदु:वादिभावों जविगुरा: स्व 
में तह्ेदक थज्जि उलादिमत्‌ ॥३७ ९॥ 
गुरां मस्वरूपता हो, गानप्राह्म सवा वे पराधंकोी गैषता--शंकाकारको 

बन शंकाके से * यह बताया ज्ञा नहा है कि तो है किर और जे गण है 
गराकार | साकार गं कहलान है कि में है) ४क ऐसी कला है स्व्थ्रो 
पराथंकों जाने गमें स्व हैश्रा ज्ञान ॥॥२ परार्थ हुए आत्माके जे मस्त धर्म | 
गान स्वको भरी जानता है ॥) उस श्रद्धान श्र के अन्य गुणोंको गंता है। को यहां 
_* सुख आदिकको प्रा हा है सो वस्तुहृष्ट गानसे सम्बच्ि * चानका श्राधार 
जा आत्मा है वेही आधार शेप धर्मोका है । फ़रि ग ज्ञानका ॥॥ है पृखका स्वरूप 
नहीं, जो पुखका स्व है. वह गानका स्वरूप /। इस कारणसे भर पर अ्रथे 
कहलाता है । उ3ख्र इःखादिक भाव जीवके ही गृष है भाषोकी जानने वाना 
है । रन्‍्तू ज्ञान स्वयं 57 नहीं हो जाता । इस रणसे परस्पर भे से घट पट 
आदिक पदार्थीकों गते हैं तो प्रकट भेद हप्टिमे ग्रा जाता है कि नितो है आत्मप्ृत्त और 

पदार्थ है उन ही पुष्टयमें । क) # अत्यन्त भेद ही जा है ऐसे ही ज्ञान 

उखादिक भाव अत्यंत भेद रूपसे होनेपर भरी स्वरूप च्नब्धि का निराल है, इस करण 

तहां भी भ्रेद प्रसि री है 

सम्यक्त्वं व पैक्ष्ममस्ति ताचामगोक्तरम | 
तस्माहकतु तुं च नाधिकारी विधिक्रमात्‌ (४००॥ 
नचनागोचर सह ए्विका विधिक्रमसे केथन निकी अशवयता-.. २३ ग्द्श 

तास्तवमें आ्रात्माका पक्ष्म गुण है अर पनके अग्रो है म्यक्त्व क्‍या होता है 
इस बातको विधिरूपसे तानेके हि आह है है कारण यकक्‍त्वके यथार्थ 
पथ्यको कहनेका कोई अधिकारी है श्र न उस रूपसे सुननेका कोई अधिकारी है, क्योंकि वह 
सम्यकत्व परिणाहि एक सूक्ष्म गंग है और वचनोंके अग्रो है 5स सम्बक्त्वको विधिरूप 
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से नहीं बताया जा सकता है। ऐसे कथनसे यह भी बात समझ लेनी चाहिए कि सम्य्क्त्व॑ 
किसी प्रकार बताये ही नहीं जा सकते, सो बात नहीं है, किन्तु वे ज्ञान द्वारा अन्य गुण- 
परिणति द्वारा बताये जा सकते हैं अथवा निषेध बुद्धिसे बतलाये जा सकते है । किसी चीज 
को बतानेके तीन ढंग होते हैं। उसको उसकी विधि द्वारा बता देवे, उसको अन्यके प्रतिषेध 
द्वारा बता देवे अथवा अच्य चीजकी विधि द्वारा बता देवे, तो यहाँ सम्यक्त्व अपने आपकी 
पर्यायकी विधि द्वारा नहीं बताया जा सकता, वह अन्य गुरगोंकी विधि द्वारा बताया जा 
सकता है और अन्यक्रे प्रतिषेध द्वारा बताया जा सकता हैं । जो भाव सम्यक्‍्त्वक्े विपरीत है 
वह तो वचनके गोचर है । सम्यक्त्वका विपरीत भाव बताया जा सकता है तो उस भावके 
निषेध द्वारा भी सम्यक्त्वका कथन होता है । 

प्रसिद्ध ज्ञाममेवक साधनादिविधौं चितः । 

स्वानुभूत्येक हेतुश्च तस्मात्तत्परमं पदम्‌ ॥४०१॥ 

स्वानुभुतिकी सम्यकक्‍्त्वका सद्भाव सिद्ध करनेमें परससाधनता--आत्माका एक ज्ञान- 

गण किसी भी तत्त्वकी सिद्धि करनेमे प्रसिद्ध है, बाह्य पदा्थोकि भी सिद्धि करने में समथे 
ज्ञानगुण है भर श्रात्मामें रहने वाले गुगोकी प्रसिद्धि करनेमें भी समर्थ ज्ञानगुण है । तो यही 
ज्ञानगुर जब स्वानुभूतिमें परिणत होता है तो उस स्वानुभूति परिणत ज्ञानके द्वारा सम्यक्त्व 
की बात बतायी जा सकती है। तो सम्यक्त्वका परिचय स्वानुभूतिरूप एक मात्र कारणसे 
होता है । इस ही कारणसे वह सम्यर्दशन अ्रथवा स्वानुभूति एक उत्कृष्ट पद है। यहां इस 
पर प्रकाश डाला गया है कि ज्ञानगुण ही समस्त पदार्थोके सदृभावकी सिद्धि करनेमें समर्थ है, 
ज्ञान द्वारा ही हम ज्ञानका सद्भाव जान पाते हैं। ज्ञान द्वारा ही हम इस गुणी ग्रात्माको 
जान पाते हैं । ज्ञान द्वारा ही हम आत्मामें रहने वाले गुणोंको, धर्मोको, पर्यायोंको जान पाते 
हैं और ज्ञान द्वारा ही हम बाह्ममें स्थित पदार्थोकों जान पाते हैं । इसी कारण ज्ञानके सिवाय 
हमारे पास और कोई उपाय नहीं है कि किसी बातकों समझ सके । तब ज्ञान ही एक साकार 
रूप है, व्यवस्थापक है-यह बात निर्दोष रीतिसे सिद्ध हो जाती है । भ्रब यह ज्ञान जब आत्मा 
के सहजस्वका अनुभव कर रहा हो ऐसी स्व्रानुभूतिमें परिणत ज्ञान ही सम्यक्त्वका परिचायक 
हो सकता है और इस कारणसे सम्यकत्व भी उत्कृष्ट पद है और यह स्वानुभ्ूति भी उत्कृष्ट 
वस्तु है । 

तत्राप्यात्मानुभूतिः सा विशिष्ट ज्ञानमात्मनः । 

सम्यक्त्वेविनाभूतमन्वयाद्व्यतिरेकत: ॥४०२॥ 

स्वानुभूतिका सम्यक्‍त्व साधनत्व--उक्त श्लोकमें बताया गया है कि ज्ञान ही सबके 

साधन करनेमें समर्थ है और स्वानुभूति ही उस सम्यक्त्वका परिचय करानेमें एक प्रधान 


।चाध्यायी चन एकादश भाग 
कान ही के स+ 'बें यहां बता २३ ढ़ कि. त्माकी बुद्धन+ मे हुई बह स्वातु- 
पति आत्वाक विशिष्ट गान है ह्श्रा मानुभूति क्या चीज 8 2 तह थ्रात्माका एक 
“न विशेष है । जसे इ द्वारा थे वार्थ जाने जाओ ५ यह भी ज्ञान 
रि ज्ञान द्वरा त्रात्माके अर प्रयाग गे जा; गी वह भी गन है और सह 

॥ आात्माका अपने आग “पेलहप 3 गानमाध्र, ऐ युद्ध चैतन्य: रूपगरात्र श्रात्माको 
जानना यह एक ज्ञा है, लेकिन ड 'किष्टत: प्वानुभतिता: ग्रौर परज्यत की 
हेश्सि देखें तो थाथं सहज स्वरूपमय त्रात्माका परिक्षय के जा, अनुभव कराने वाला 
जी ज्ञान है > गानविशेष कहेंगे । उन पब ज्ञानोंसे दत्व रखने बा है ज्ञानविशेष 

तो यह स्व पेतिरूप गानविश्ेष प्रकृत पाभान्यक्रे भयवत्वके सा अन्वय और 
व्यतिरेक अम्बर "खता है, अत: 'वय आर व्यतिरेक रिण यह स्व ति सम्य- 
जवका अ्रक्ति पुण है, इस तरह सम्यक्त्वका निर्दों है आत्मानृभत्ति | यहां 
पह बात समझ लेनी चाहिए कि पहले पप्नेतिसे ४ कह डाना था कि यह सम्य- 
रैशैनका एक लक्षण है ग्र्थात्‌ पेम्यदर्शनकी परिणति ए नहीं $ ५) श्रव 
स्वानुभूतिकों + साधन बताया गा रहा है | पम्यक्‌ स्व) ज्यायक्षे ही, स्व 
भृतिके साधन ही पम्यवत्वका परिचय होता है। तो दोनों में विरोध गहीं है 
पढ़िले जो कया गय इस रूपनें था पम्यकत्वगणाकी परि- 
णति नहीं है नम्यकत्व गुणका व भन तो को अच यहाँ यह बत: 
लाया जा ग्ह्म कि प्वानभति पि स्व निरृत्यावरणके प्योग होजेसे ञ्रा है 
सो जानकी परिणति है, फिर भी स्वान भति सम्यकत्वके साथ ऐस) अविनाभाव रूप. साधन 
बना कि स्व उभ्ृतिके हरा रिचय हो जे ष तिकी स्पष्ट पसे आगे 
वतायेंगे कि कैसे नाभ / अन्यथानुपप्ति न कैसे अति जिस ता 
के बिना साधन ने साधनको अन्‍्यथानूपकत्तिसा ते से बिना 
धरम नहीं हो सकत अन्यथानपत्तिका नेहै बम होने पर अरे 'नका अवश्य 
है ज्ञान हो जात है +कार सम्यक्त्वक्षे ने होनेपर' वात्मक अनभक हीं 
सकता, इस कारण स्व 4प्ति हो तो २५+ भसे सम्य है, ऐसा गान हो इस 
कारशा स्वानृभूति क्त्वका साध नि पाधन है | 

तो5स्ति योग्य, ऐूँ व्याप्त: भद्भावतस्तयो: 
भू 'नचिच्छुदनयात्मिका ॥४०३॥ 
ते 


दया 


गाथा ४०४ ! 


साधन है । इस तरह बतानेके बाद यहाँ निर्णाय रूपमें कह रहे हैं, इस ही कारणा अब अर्थात्‌ 
यहाँ अन्चय और व्यतिरेंकका सदुभाव है, इस कारण अब सम्यव हनेवंी योग्यता आ 
गयी अर्थात्‌ सम्यवत्वका परिचय हम करा सकें, इस प्रकारकी अ्व यहाँ योग्यता आयी है 
प्र्शात्‌ यह सम्यरदर्णशन अ्रव रूपान्तरसे कहनेके योग्य बन गया है । यहाँ यह बताया जा रहा 
हैं कि सग्यन्दर्शनकों सम्यस्दर्शनकी परिणति रूपसे श्रव भी नहीं बताया जा सक रहा है 
लेकिन वह स्वानुभूति सम्यक्त्वके साथ अच्वयव्यतिरेक व्याप्ति रख रहा है इस कारणसे 
बताया जा सकता है और यह निर्णोय दिया जा सकता है कि णदि वह शुद्धनयात्मक स्वानु- 
भूति है तो वही सम्यकत्व हो जाता है। शुद्ध नयात्मक स्वानुभूतिके कहनेका अर्थ यह लेना 
कि स्वानुभूति सामान्यतया तो सब जीवोंकी पायी जाती है। कौन जीव ऐसा है कि जो स्तर 
की अनुभूति बिना रहता हो । यदि स्वका अनुभव न हो तो सुखदुश्वादिवका अनुभव न हो 
सकेगा । ऐसे सामान्य या किसी भी रूपसे स्वकी अनुभ्ृतिकी बात नहीं कह रहे, विन्‍्तु जो 
गुद्ध नयात्मक है, शुद्ध सामान्‍्यके द्वारा ज्ञात जो विपय है, तत्त्वरूप जिसने अपना अनुभव 
किया है उस स्वानृभूतिकी बात कही जा रही हैं कि यदि वह स्वानभूति है तो वही सम्यक्त्व 

कहलाता है । यों स्वानुभूतिज्ञानविशेपके द्वारा सम्यवत्वका निर्वाधरूपसे परिचय होता है । 

किज्चास्ति विपमव्याप्तिः सम्यक्त्वानुभवद्यो: । 
नोपयोगे समब्याप्तिरस्ति लब्बिविधों तु सा ॥४०४।॥ 

सम्पदत्व और स्वानुभवमें विषमव्याप्ति व समव्याप्तिका विवरण--स्वानुभू तिका 
प्रन्वयव्यतिरेंक बताकर स्वानुभूतिके द्वारा सम्यवत्वका निर्वाधपरिचय अनुमानकी बात सिद्ध 
करके अब यहां यह बतला रहे हैं कि स्वानुभूतिके ह्वारा सम्यक्त्व सिद्ध हो गया, लेकिन यहाँ 
फिर भी विशेषता यह जाननी चाहिए कि सम्यक्त्व और अनभवमें समव्याप्ति नही है, किन्तु 
विपमव्याप्ति है । विपमव्याप्तिका अर्थ क्‍या है ? इस बातको एक दृष्टान्त द्वारा समभियेगा । 
जैसे अनुमानमें यह सिद्ध किया कि इस पर्व॑तमें अग्नि है धूम होने से तो साधन धुम बनाया 
ओर अग्नि साध्य बनाया । कोई पुरुष चला जां रहा था और पर्वतपर उसे धुवाँ दीखा तो 
वहाँ यह अनुमान करते हैँ कि वहाँ श्राग लगी हुई है तब ही तो धुवां निकल रहा है। तो 
धूम साधनके द्वारा अग्निको सिद्ध किया है । यहाँ भ्रन्वय और व्यतिरेक दोनों घटित होते हैं । 
जहाँ-जहाँ धूम होता हैं वहां वहां अग्नि होती है यह है श्रन्वयव्याप्ति, और जहां श्रग्नि न 
। वहाँ धूम नहीं होता, यह है व्यत्तिरेकव्याप्ति । तो अच्वयव्यतिरेक तो है, पर अग्नि 
श्रीर धूमको समव्याप्ति नहीं है अर्थात्‌ विपम व्याप्ति है अर्थात॒के होने पर घुवां हो भी, न भी 
हो, इसलिए विपमच्याप्ति होनेके कारण अनुमानमें अन्तर न आयगा । वह अनुमान गलत 
ने हो जायगा । क्योंकि अनुमानमें साधन धूमकों बताया गया । जहां जहां धूम है वहां अग्ति 


के आज ह#॥ 2 अआजाओे +> फ्+ 553 अन्‍न+ 


+ ७ ही जीत अकशाजाज ना 


पंचाध्य पवेचन एकादश भाग 

जय है यदि 3; ई भ्रग्निको पाधन बना ६ और धमको ताध्य बना ३ है निर्दोष प्रनु- 
गन नहीं हो सकता / कोई कहे ही धुवां होना चाहिए श्ररि गनेसे विपमव्याप्ति 
होनेके कारण अ्नुमा “ने सकता क्योंकि प्रनेक श्रम्ति ऐसी पायी जाती हैं कि अ्रर्ति 
+र धरम नहीं है । जैसे |ई कोयला पे पक गे ९ नहीं मालभ होता और 
श्रर्नि है अ्रथवा भ्रन्य ! इसी प्रका वानृभूति और स+ त्वकी दि व्याप्ति है यान 
जहां स्वानुभूति है वहां गयमसे सम्यवत्व है, इस गे, लेकि: गई स्वानभूति 
को साध्य बन दे नम्यवत्वको साधन बे है जहां सम्य है वहाँ वहां 
प्वानृभूति है तो गुमा केगा । इस *ण विषभव्याप्ति कह गई है । स्वान- 
भृति न हो वहीं भी सम्यक्‍ल तो सम्यक्‍्त्वक्षे ;3 उन्नति हो भी और न भी हो, 
वह है एक उपयोग विशे ही बात समक्ानेके ए रहा है कि सम्यक्त्व 
॥र स्वानभूतिमें समव्याप्ति है किन्तु वषम व्यापि इस ही बातकों श्रागेके एलोक 


तथथास्वानुभूतौ वा पेत्काले वा तदात्मनि | 
मस्त्यवश्य हि सम्यक्त्वं पस्मात्सा न विनापि तत्त | ।४०५॥ 

>्वानु व्ृतिपरिशमनके से पम्यकत्वस:्ावकी अवेश्यंभावित्ा--उस पमव्याक्षि और 
विपमव्याष्तिका इसमें स्पष्टीकररा किया जा रहा है | जिस आत्मामें जिस समयमें स्वानुभति 


पाधन भी अन्‍्यवानुपपत्ति वाला होना चाहिए। सो यह स्वानुभूतिरूप साधन अन्यथा उप- 
लव्धिवान है इसलिए यहा कमजोरी नहीं है कि स्वानु भति पम्यकत्वका लक्षण है । सही बात 


गाथा ४०७ ३२ 


है। जहां स्वानुभूति होगी वहाँ सम्यकत्व नियमसे होगा, इस कारणसे लक्षण तो निर्दोष है 
किन्तु 





यदि वा सति सम्यक्त्वे सस्याद्वा नोपयोगवान्‌ । 
शुद्धस्यानुभवस्तन्र लब्बिरूपोस्ति वस्तुतः ॥४०६॥ 
सम्यक्त्वके कालमें उपयोगवान स्वानुभवके सज्भावकी अ्रनियमता, किन्तु लब्धिरूप 

स्वानुभवकी श्रवश्यंभाविता--सम्यग्दर्शनके होने पर शुद्ध आत्माका उपयोगात्मक अ्रनुभवन 
हो भी जाय और न भी हो । यों इस सम्यक्त्व और स्वानुभूतिमें विषमव्याप्ति बतायी जा 
रही है | सम्यग्दर्शन होता है दर्शनमोहके अनुदयमें । उपशम हो, क्षय हो अथवा क्षयोपशम 
हो, किसी भी प्रकार उसका अनुदय पाया जा रहा हो तो वहां सम्यवत्व होता है। तो उन 
७ प्रकृतियोंके अथवा ५ प्रकृतियोंके न रहने-पर उपशान्त होने पर वहां सम्यक्त्व तो होता है, 
सो वह सम्यवत्व स्वानुभूतिपूवंक ही होता है । सम्यक्त्वकी उत्त्पत्ति स्वानुभतिके बिना हो 
नहीं सकती । तो स्वानुभूति हुई श्र सम्यक्त्व हो गया अर्थात्‌ सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके कालमें 
स्वानुभूति उपयोगात्मक रही, लेकिन सम्यक्त्व हो जानेके बाद अरब केभी स्वानुभूति उपयोगा- 
त्मक हो ग्रथवा न भी हो, यह सम्यग्दृष्टि पुएरष. जब किसी अन्य पदार्थकों जान रहा है, उस 
तरफ उपयोग है तो उपयोगात्मक स्वानुभूति नहीं है, लेकिन लब्धिरूप स्वानुभूति बराबर 
बनी हुई है । जैसे कोई संस्कृत विद्या सीख रहा है तो संस्कृत विद्याका उपयोग कर रहा हो 
तब ही तो सीखेगा । उसमें उपयोग दिए बिना तो न सीखेगा । अरब वह संस्कृत विद्या सीख 
चुका । वह सीखा हुआ विद्वान संस्कृत विद्यामें उपयोग निरन्तर रखे अथवा नहीं, कभी वह 
हिन्दी निबन्ध पढ़ रहा है, कभी इंगलिश निबंध पढ़ रहा है, उस समय उसका उपयोग 
सं'कृतमें नहीं है, लेकिन संस्कृत की जानकारी रूप लब्धि तो उसके पड़ी हुई है। यही बात 
स्वानुभूतिके सम्बन्धमें है । स्वानुभूति हो तो उपयोगात्मक है तब भी सम्यवत्व है और उप- 
योगात्मक नहीं है तब भी सम्यकत्व है। इस कारण सम्यक्त्व और स्वानुभूतिमें विषम- 
व्याप्ति है । 

द्वेतुस्तत्रापि सम्यकक्‍त्वोत्पत्तिकालेस्त्यवश्यतः । 

तज्ज्ञानावरणस्योच्चैरस्त्यवस्थान्तरं स्वत: ।॥४०७॥ 

सम्यक्त्वकालमें लब्धिरूप स्वानुभवके बने रहनेका कारण--उक्त श्लोकमें यह 

बताया था कि सम्यक्त्वके होने पर स्वानुभव उपयोगवान हो भी और न भी हो श्रर्थात्‌ 
उपयोगात्मक स्वानुभव सम्यकत्वके रहते हुए होता भी है, नहीं भी होता है । किन्त सम्यवस्व 
के होने पर लब्धिरूप स्वानुभव अवश्य ही होता है। इस श्लोकमें यह बतला रहे हैं कि जो 
यह बात क्ही ग्यी है कि सम्यवत्व होने पर लब्धिरूप स्वानुभव अवश्य होता है तो इसमें 
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कारण क्या है ? इसमें कारण यह है कि सम्यवत्वकी उत्पत्तिके समयमें नियमसे स्वानुभत्या- 
वरण क्मका उत्कृष्ट श्रवस्थान्तर होता है अर्थात्‌ क्षयोपशम होता है। सम्यवत्वका होना 
स्वानुभूृत्यावरणका क्षयोपशम होना श्रौर स्वानुभवका उपयोगवान्‌ होना--ये सब बातें प्रारम्भ 
कालमें है । अरब इसके बाद स्वानुभूत्यावरणका क्षयोपशम और सम्यकत्व ये त्तो सदा रहते हैं, 
किन्तु उपयोगसे स्वानुभव रहे अथवा न रहे । 
यस्माज्ज्ञानमनित्य स्थाच्छद्यस्थस्योपयोगवत्‌ । 
नित्य ज्ञानमछञस्थे छ्मस्थस्य च लब्बिमत्‌ ॥४०८५॥ 
सम्यक्त्व और स्वानुभवकी विषमव्याप्तिका कारण--छदृमस्थ पुरुषका ज्ञान उपयो- 
गात्मक ज्ञान तो अनित्य है । अनित्यके मायने संदा रहने वाला है । सदा न रहनेका अर्थ यह 
है कि जब-जब इसका सम्यक्‍त्व रहता है तब-तब इसका उपयोगमय स्वानुभव रहे ऐसा नियम 
नहीं है । उसीकों सामान्‍्यरूपसे कहा जा रहा है कि छद्मस्थ ज्ञान छम्यस्थ जीवका उपयोगमयी 
ज्ञान एक-सा सदा नहीं रहता । किन्तु जो छद्रस्थ नहीं हैं, परमात्मा हैं उनमें ज्ञान नित्य 
रहता, एकसा रहता । जैसे केवली भगवानने जो कुछ जाना, क्या जाना ? सब जाना । उसके 
दूसरे समयमें क्या जाना ? सब जाना । कोई नई बात नहीं जानी गई । वहाँ तो अ्रसत्‌ है नई 
बात, क्योंकि सत्‌कों तो पहिले ही जान जिया, लेकिन अब नया क्या रह जायगा ? कुछ 
नहीं । तो जैसे परमात्मामें ज्ञान नित्य रहता है, उपयोगवान नित्य रहता है, इस तरह 
छुद्मस्थका उपयोगवान ज्ञान नहीं है । हां छ॒द्मसम्थ जीवका लब्धि वाला ज्ञान सदा रहता है 
याने उस पीरियडमें बना रहता है। और इसी पद्धतिसे प्रकृतमें भी वांत यह जानना कि 
संम्यनत्वके रहते संते उपलब्धिरूप स्वानुभवकी सत्ता रहती है, पर उपयोगवान स्वानुभव . 
कभी होता है, कभी नहीं होता है । यह प्रकरण चलता रहता है सम्यवत्व और स्वानुभवकी 
समव्याप्ति और विपमव्याप्ति बतानेके लिए । उसमें यह सिद्ध किया है कि स्वानुभव सम्यवत्व 
ब। सामान्‍्यका साधन है प्रर्थात्‌ स्वानुभव हो तो वहां समझता चाहिए कि नियमसे सम्यक्‍्त्व 
है, पर सम्यक्त्वके होते हुए स्वानुभव रहा ही करे, ऐसा नियम नहीं है । 
नित्यं सामान्यमात्रत्वात्‌ सम्यक्त्वं निविशेषतः । 
तत्सिद्धा विपमव्याप्ति; सम्यक्त्वानभवद्वयों: ।॥४०६॥। 
स्वानुभव और सम्यवत्वकी विषमव्याप्तिका समर्थन--उक्त कथनको सारांश रूपमें 
हैं कि सम्यग्दर्शश भी सामान्यमात्र होनेसे नित्य ही है अर्थात्‌ सामान्यका अ्र्थ है 
है-यहां सदैव एक समान रहने वाला । उपयोगवान ज्ञान तो एक समान नहीं रहता सम्यग्इृष्टि 
के भी, किन्तु सम्यकत्व एक समान रहता है । इस कारण उसे सामान्य मात्र कहा गया है । 
- तो सग्यवत्व तो है सामान्यकूप और उपयोग है विशेषरूप । स्वानुभव उपयोगवान हो, यह है 
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व्याप्य, सदा काल न रहने वाला और सम्यकत्व है व्यापक, इस कारण सावान्य और अनुभव 
में विषमव्याप्ति है। उपयोगकी तरह सम्यकत्व बराबर सदा न रहे, ऐसी बात नहीं है । 
किन्तु सम्यक्त्व बराबर रहता है, उपयोगकी तरह बदलता नहीं और लब्धिरूप स्वानुभव 
भी बदलता नहीं है, इसलिए लब्विरूप स्वानुभव और सम्यकक्‍त्वकी तो समब्याप्ति है, पर 
उपयोगरूप स्वांनुभव और सम्यक्त्वकी समव्याप्ति नहीं, किन्तु विषमव्याप्ति है। यहाँ पर 
यह भी जानना चाहिए कि लब्धिरूप स्वानुभव और सम्यक्त्वकी समव्याप्ति है, किन्तु लब्िब 
रूप स्वानुभवके कारण वृत्ति और स्वरूप जुदा है और सम्यवत्वका स्वरूप जुदा है। सम्यक्त्व 
तो श्रद्धा गुएका परिणमन है और यह लब्विरूप स्वानुभव ज्ञानावरणका क्षयोपशम है त्तो एक 
साथ रहते हुए भी स्वरूप तो जुदा-जुदा ही है । 
ग्रपि सन्ति गुणा: सम्यक्‌ श्रद्धानांदि विकल्पका: । 
उद्दशो लक्षण तेषां तत्परीक्षाधुनोच्यते |॥४१०॥। 
सम्यकत्वके श्रन्य बाह्य गुणोंके वर्शनका संकल्प--यहाँ तक सम्यक्त्व और स्वानुभवमें 
परस्पर सम्बंधकी बात कही गई थी । अरब इस श्लोकमें कुछ श्रन्य गुणोंका वर्णन करनेका 
संकल्प बता रहे हैं कि सम्यक्त्वके और गुणा भी हैं भशौर बाह्य गुण भी हैं, किन्तु स्वानुभूतिकी 
तरह जिनका अच्वयव्यतिरेक नहीं पाया जाता है, ऐसे श्रन्य गुण जो स्वानुभवके साथ न हों 
तो सम्यक नहीं रहते । ऐसे बहुतसे गृण हैं उन गुणोंका उह्ं श्य, लक्षण और परीक्षा बताते हैं । 
इस इलोकमें यह प्रकट किया गया है कि स्वानुभूति तो सम्यवत्वके साथ अन्वयव्यतिरेक सम्बंध 
रखने वाला गुण है, किन्तु इसके अतिरिक्त और भो गुण हैं जो सम्यक्त्वके कदाचित्‌ सूचक 
होते हैं, किन्तु उनका अन्वयव्यतिरेक नहीं हैं, ऐसे और गुण भी हैं जिनका उद्दे श्य, लक्षण और 
परीक्षाकी पद्धतिसे वर्णन किया जायगा । 
तत्रोई शो यथा नाम श्रद्धारुचिप्रतोतय: । 
चरणं व यथास्तायमर्थत्तित्वार्थगोचरम्‌ ।।४११॥ 

श्रद्धा, रुचि, प्रतीति व चरण गुराका निर्देश--अब उहं श्यकी बात कह रहे हैं, जो सम्य- 
क्त्वके बाह्य गुण है उनका यहाँ नाम बताया जा रहा है । उद्द श्य कहते हैं नाम बतानेको । 
क्या-क्या गुण हैं सम्यक्त्वके ? तो श्रद्धा, रुचि, प्रतीति और आचरण--ये चार गुग भी सम्य- 
वत्वके बताये गए हैं और श्रामनायके अनुसार ये तत्त्वार्थके विषयभूत हैं । इनमें यह भी प्रमा- 
शित कर दिया गया है कि तत्त्वार्थके सम्बन्धमें श्रद्धा, रुचि, प्रतीति और भ्राचरण हो, जिनका 
कि स्वानुभवके साथ संबंध है, वे सब स्वानुभूतिके सही गृण हैं, किन्तु सामान्यरूपसै श्रद्धा, 
रुचि आदिक हो रहे, उनका सम्यक्त्वके साथ अन्वयव्यतिरेक जैसा संबंध नहीं हो पाता, ऐसे 
गुण ये चार कहे गए हैं, इन चार गुरपोंका अ्रब लक्षण कहते हैं । 
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तस्वाशीमिमुखी बुद्धि: अदा मात्म्य रुचिस्तथा । 
प्रतीतिस्तु तथेति सात्स्वीकारश्वरणों क्रिया ॥॥४१२॥ 

सम्यवत्वके चिहो श्रद्धा, वि प्रतोति व घरणका संक्षिप्त स्वेटप- श्रद्धा नाम है 
तस्वा्थवे अभिमृ_ होने वाली बुछधिका । तस्वाभेके मंम्पुख जो बुद्धिका होता दै बह श्रद्धा हैं। 
प्रद्ाकें सबने विशेष विचार करनेपर हे (विद्वित होगा कि गिर्गता ज्ञान किया है. उसके 
कमिमुख होकर टढ्तापूवेवः उमका परिचय हो, बसे शरद बहते है। और इसी आरधारतर यह 
अदा लेक किया गया है कि तत्वा्थके ग्रभिमुख होते वाली बुद्धिकी श्रद्धा कहते है. । हे 
पी कसी शीजभे स्र्द्ध होती ट्ट तो उमके लिए अ्भिमुख बुद्धि लगी हुई न यह ब्रात तो हु 
ह्दी करती हैं लीकिक बातोंमें भी जिसकी श्रद्धा पड़ी हो उसवी वि उसकी शोर प्भिमुः 
रहती है, इसी प्रकार तत्व संबन्धमें भी वोते है। यदि व्वार्थकी श्रद्धा: दे वो उसके 
तस्वार्थकी अर्मिगुली बुद्धि लगी हुई है। तो हुई लता । भी हि किसे कहते हैं. ! तत्वार्थ 
के संबध्धमे आत्मीय मरते होना सी हरि है | रच शब्दस कुछ, श्रद्धाकी अ्रपेक्षा विगेषता 
बतायी गई 2। ज्ञात हेशी पहिले ती फिर सामान्यतया उममें श्रद्धा हुई, उसमें सच हुई । 
शचि द्ोनेपर उस वंद्िक साथ, डरे तच्बके सीध श्रात्मीयताका मरते होता है. । तभी तो रचि, 
राग, प्रीति वह हो लोकमें उतर होती कि जिसे और कुछ आव्मीयतार भाव हैं। तो 
तत्वार्थमें आत्मीर्य भीर्वे होनेका नरम रूचि है। न प्रतीतिका लक्षर बरी है ॥/ कम द्दी 
प्रकार. है. गे 5 प्रवरके संवीकी: करोका नरम प्र्त/ति हैं, नी ही है वात, जो अंतः 
स्वीकारताका भर है,ता हैं, उनकी नाम प्रती्ति है और चरुण कहते हूँ उसके अनुकूल क्रिया 
का करण । जैसी शा हो वैसी रवि हो बैसी प्रतीत ही, फिर उसके अवतार अपना आच- 
रण होता 6 उपगोग हींती है; मत, बन, क्रापकी वें होती हैं । महिं कहलाता हैं आचरण 


ते श्रद्धा, ईर्ति प्रतीति और आचरू्ग ये चारों गुगा भी सम्यवत्वके बतीय गए हैं । 


श्रद्धा, रखे 5 की ज्ञानपयपता धरणएर्क र्त्रिपयेयता- इलोवर 
मे खर गुण कहें गए हैं उ्ें । दो विभागोर्मि बर्णन किया जी हा हैं) आदिके तीने अर्थात्‌ 
श्रद्धा, शच और प्रतीर्ति, तो आनकी याय हैं । लक स्वार्थके अभि" दी बुद्धिका नाम 
| यह तो स्वष्ट शीत हू हे की पर्याय ऋूचि-“अर्से तत्वा्थके वि पयमें 
शात्मीयती होता । दि शब्दार्थ से ऐसा ब्रतीत होगा कि यह चारिते गुणकी पर्याय 


पि छस रचित बेगको देखिये । रूचि होतेपर ईसे सिम जो उस मंडे! (क्रिए हुए. पंदी 


ञ्नं आरत्मीयताकी ज्लञाव हैं. “हे हैँ एक हृढ़ताका सूचक । इसलिं०, बसे भी यहाँ जानकी पूर्व 
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कहा है और प्रतीति “ऐसा ही है” इस प्रकारका जो स्वीकार करना है उसे प्रतीति कहा है । 
तो यह भी ज्ञानकी पर्याय है। चरण--मन, वचन, कायके द्वारा सभी कामोंमें व्यापार 
करना यह कहलाता है चरण । यह चारित्र पर्यय है श्रद्धा हुई, रुचि हुई, प्रतीति हुई, उसके 
प्रनुकूल अब मन, वचन, कायकी चेष्टा हुई, शुभकर्ममें व्यापार हुआ, इसको कहा गया है 
ग्राचरण । तो ये चारों गुण सम्यवत्वके वाह्य लक्षण क्‍यों कहे गए हैं ? इस वातका उत्तर अब 
देते हैं । 

श्रद्धादिकों सम्यकत्वका बाह्य लक्षण कहे जानेका कारण --श्रद्धा, रुचि, प्रतीति 
ग्रौर चरण-ये चारों व्यस्त होकर या इकटठे मिलकर सम्यम्दृष्टिके लक्षण हो भी सकते, नहीं 
भी हो सकते श्रर्थात्‌ इन चारोंमेंसे कुछ कम भी हों, ये गुण तो भी सम्यग्दृष्टिके लक्षण कहे 
जा सकते हैं श्र नहीं भी कहे जा सकते । अ्रथवा ये चारोंके चारों भी हों तो भी सम्यग्दृष्ट 
के लक्षण हो भी सकते और नहीं भी हो सकते । ये चारों सपक्षमें भी पाये जाते और नहीं 
भी पाये जाते, विपक्षमें भी पाये जाते और नहीं भी पाये जाते । सपक्ष हुआ सम्यस्हष्टि, विपक्ष 
हुआ मिथ्याहृष्टि । तो जब ये चारों गुण सम्यक्त्वमें ही पाये जाते होते और सम्यवत्वके बिना 
न पाये जाते होते तब तो स्वानुभूतिकी तरह इन्हें भी अन्वयव्यतिरेक सम्बन्ध वाला लक्षण 
कहा जाता, किन्तु स्वानुभूतिकी तरह सम्यकत्वके साथ्‌ इन गुणोंका अन्वयव्यतिरेक नहीं 
है । सम्यक्त्वके होनेपर भी हो जाय, न होनेपर भी हो जाय, इस कारण इन चार गरुणोंकोी 
सम्यक्त्वका बाह्य लक्षण कहा गया है । 

स्वानुभूति सनाथाश्चेत्‌ सन्ति श्रद्धादयों गुणाः । 
स्वानुभूति विना55भासानाथ च्छिद्धादयों गुणा: ॥४१५॥। 

स्वानुभुतिसहित श्रद्धादिकोंकी समीचीनता व स्वाभृतिरहित श्रद्धादिकोंकी श्रभास 
रूपता--उक्त श्लोकमें जो बात कही गयी है उसीका स्पष्टीकरण इसमें किया जा रहा है कि 
यदि श्रद्धा श्रादिक गुणा स्वानुभूतिके साथ होते हैं तो ये वास्तविक गुण कहलाते हैं, जिनको 
सम्यक्त्वके गुण बताया जा सकता है, किन्तु स्वानुभूतिके बिना हुए ये गुण आभासरूप कह- 
लाते हैं । जैसे मिथ्याहृष्टियोंमें ये चार गुण पाये जायें तो उनका नाम है श्रद्धाभास, रुच्या- 
भास, प्रतीत्याभास और चरणाभमास, और स्वानुभूतिके साथ हों तो ये सब गुण समीचीन 
कहलायेंगे । इस विवेचनसे यह ज्ञात हो गया कि सम्यक्त्वका वास्तविक चिन्ह, स्वानुभव है | 
स्वानुभवमें स्वक्रों अनुभूति है, स्वके अपने आप हुए, सहज हुए, अपनी 'प्रतीतिके कारण जो 
कुछ भी वहाँ लक्षण हुए उनकी अहंरूपसे अनुभूति होना, विकल्‍प न होकर भी उनका श्रन- 
भव होना स्वानुभव है। ऐसा जिनका स्वानुभव परिणमन हुआ, उनके नियमसे सम्यक्‍्त्व है 
सम्पक्त्व त हो तो यह स्वानुभवकी अवस्था नहीं हो सकती । ऐसे स्वानभव्रके साथ-साथ 


ध्द 
यदि ये लेट आर्दिक 


झाभासरूप न 


गुर रहते तय त्‌ 


जैसे 
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हो गयी । श्रद्धा होनेपर भी सम्यकक्‍त्व है या नहीं, ऐसा यहाँ निर्णय तो नहीं हो सकता | तो 
ऐसी संदिग्ध अ्रवस्थामें वे श्रद्धा आदिक निर्णीत नहीं बन पाते । सम्यक्‌ ओर भिथ्या विशेषण 
जिनके साथ नहीं लगे हैं, ऐसी श्रद्धाको हम क्या निर्णाय दें कि वे सम्यक्त्वके लक्षण हैं अ्रथवा 
नहीं । इस तरह यहाँ यह बात बतायी गई कि सम्यक्त्वके लक्षण स्वानुभव, श्रद्धा, रुचि, 
प्रतीति और लक्षण, ये ५ हैं, लेकिन स्वानुभव तो सम्यक्त्वका अविनाभावी ग्रुण है । उस 
प्रकार ये श्रद्धा आदिक सम्यवत्वके अविनाभावी गुण नहीं हैं । स्वानुभूतिसनाथ होकर ही 
श्रद्धांदिक सम्यक्त्वके लक्षण कहे जा सकते हैं । 

ग्र्थाच्छुद्धादयः सम्यग्हष्टि: श्रद्धाइयों यतः । 

मिथ्या श्रद्धादयों मिथ्या नार्थाच्छुद्धादयो यतः ॥॥४१५॥ 

सम्यक श्रद्धादिकोंमें ही श्रद्धादिकासंब्यवहार करनेका अतुरोध--उक्त कथनका सारांश - 

यह है कि यदि आश्रय, रुचि, प्रतीति और चरण हमारे हैं तो सम्यक्त्वके साथ रहकर जिस 
तरह होना चाहिए उस प्रकार हैं तब तो ये श्रद्धा आदिक सही कहलाते है, परन्तु यदि श्रद्धा, 
रुचि गादिक भिथ्या हैं तो वे श्रद्धा आदिक नही रहे, याने नाम मात्रके श्रद्धा आदिक कहलाते 
हैं। यहाँ अरब श्रद्धा आदिक गुणोंको एक सही रूपमें निरिखना, इन भावोंको लेकर कथन चल 
रहा है| उक्त श्लोकमें एक सामान्य कथनकी बात कहते हुए व्यभिचारिता बतायी गई थी, 
उनकी तो सम्यवत्वके साथ विषमव्याप्ति भी नहीं है । विषमव्याप्ति और व्यभिचरिततामें अंतर 
है। विषमव्याप्ति होते हुए भी इस साधनसे साध्यका अनुमान सही होता है । जैसे धूमकी 
भ्रस्तिकि साथ विषमव्याप्ति है तो भी धूमके द्वारा अग्निका अनुमान सही होता है कि है अग्नि 
लेकिन जहाँ व्यभिचारी साधन होता है, उसका साध्य हो अथवा न हो, दोनों बातें हैं | जैसे 
धुर्वाँ देखकर यह नहीं कहा जा सकता कि अग्नि हो भी और न भी हो । वहाँ तो अग्नि 
सिद्ध होगी हो, किन्तु अग्नि देखकर धूमका सद्भाव अ्रसंदिग्ध नहीं है । इसी तरह यहाँ यह नहीं 
कहा जा सकता कि श्रद्धा, रुचि आदिक हैं तो सम्यक्त्व होता है, [इस तरहसे सामान्यतया 
वर्णन था | अब यहाँ यह बतला रहे हैं कि जो श्रद्धा आदिक सम्यक्‌ हैं तब ही उनका श्रद्धा 
भ्रादिक नाम रखें श्रन्यथा वे श्रद्धा आदिक ही वस्तुतः नहीं कहलाते । 

ननु तत्त्वरुचिः श्रद्धा श्रद्धामात्रेकलक्षणात्‌ । 

सम्यडः मिथ्याविशेषाभ्यां सा ह्विधा तत्कुतोर्थतः ॥४१६॥ 

तत््वरुचिलक्षणा श्रद्धाको श्रद्धामात्रेकलक्षणता होनेसे उसके सम्यक्‌ मिथ्या भेद होने 

के ग्रतवकाशकी शद्धूनकारकी शंक्ा---अब यहाँ शंकाकार कहता है कि श्रद्धा नाम तत्त्वरूचि 
का ही तो है और वह है एक श्रद्धामात्रकी बात । सही हो, गैर सही हो, ये विशेषतायें क्‍यों 
नगायी जा रही हैँ ? जब तत्वरुचिका ही नाम श्रद्धा है और श्रद्धाका लक्षण श्रद्धा करना ही 


४० पच्चाध्यायी प्रदत्त एकादश भी 
है, फिर उसे श्रद्धामें सम्यक श्रद्धा, मिथ्योशरदा ऐसे दी ज्षेदों वाली श्रद्धा बयों कहीं जा सदी 
१ और फिर उसमें यह वहन क्किजो वास्तविक अं. हो सो हो लड़ी हैं और वास्तविक 
नहीं हैं तो बह अंडा जी नहीं है । हि भी कथन कैसे सही हो सकेता है ? श्रद्धा है तो शरद 
सो ज्ञात है ' जैसे लोग शनि करते हैं. ती वह पीतो सम्गग्जान है । चौकी, 


स्तक आदिककी जानी तो वह भी तो सम्गग्जान है मोक्षमागके प्रभोजनभूत शर्तिंम 
सस्‍्वरूपको जीने त्तो सम्यग्ज्ञान है । तो ऐसे ही शरद भी श्रद्धा ही हैं और श्रद्धा 
बात परखी गई बह उस कार है, बहाँ ये दो क्षद क्‍यों किए, जी रहें हैं. कि कोई श्रद्धा 
गुण है, कोई पिथ्या ? शंकाके में कहते ८ 
_बं यतः संभव्या प्ै: अंडी स्वानुभवद्ष्यो । 
तूने तावुपलः थे श्रद्धा खरविषाएंवत्‌ ।४ २० पे 
घथा शेंद्धा आर स्वानुर तकी समव्याप्ति बता शंकाका समापन 
पंकाकारने जो उक्त शक की है वि मे संगत नहीं बैठती है । “हि कथन भी र्ियी गया हैं 
कक सम्यक्त्वकि सी श्रद्धा हो, ही का नी श्रद्धा है अन्यकों ही नहीं € 
ऐसी इष्ट रखकर यह उें बल रहो है मी 2 और स्वानुभव-- ही नोंमें समव्याप्ति 
दोनों ही सर्दी हने वाले हैं और इसी कीरण नुपलब्ध पदार्थमें शरद 
नहीं होती ' दार्थकी उर५5 ब्धि नहीं होती हैं, हि जो पदा हीं आया उसकी 
श्रद्धा की कैसे कोई वी लेगा ? अगर झतुपलब्ध में श्रद्धा होने तो जो अंसत्‌ है 
खरविंषाग!, प्‌ झ्रार्दि शी श्रद्धा हो जान! चाहिए अआनपलब्ध पदार्थमें 
श्रद्धा त॑ होती, त्‌ उपलब्ध पदार्थमें ही श्रद्धा होते हैं। अब अआत्माके सम्बन्धर्मे यहि 
प्रकरण निर्र' ख़य + उपलब्ध $ मायने आत्मोकी दर्शन हु हों, जहाँ आत्माकी उपलब्धि 
होती है. + रो स्वानुभूति है हीं श्रद्धा हो नें श्रद्धा और स्वानुर्भूति 


दोनों। एक सी रह रहें हैं, + कारण इतकी समव्याधि हैं, इसी वजहसें यह कहं। गया है कि 
ज। सर्म्यक श्रद्ध। है उसीकों हे यहाँ “री कह रहें दे । 
थे तय 


द्िना सी तुर्भूति श्रुतमात्रतः । 

तत्वार्थादुगताप्यर्थाच कई नावपलब्बितः ।! २१ 

स्व सतिरहित होने ली शे ऋमाव- 
अपलसे से ही छ जा रहा हैं वि बिना स्वार्थान, बके जो शी 
मात्र सुतनेंसें है २ अथवा शर्ते 8 बह अर 'थेके अनु ने पर भी पदार्थ 
ते। उपलब्धि ( नहीं | यह बीते कही * है कि शस्त्रोंकी 5 
(लगा, शी बह ही कहीं गे है जे र्थके अनुकूल है, 
बस्तरवित है, की पलबियि हीं हई 6» रु श्रम कहा गर्मी है तो ऐसे अनु 


९०८४६ 


गधा ४२० है 


पलव्ध पदार्थमें श्रद्धा नहीं हुआ करती । जैसे एक दृष्टान्‍्त पहले लीजिए कि जिसने मानों 
बड़वानीकी विशाल मूर्तिका दर्शन नहीं किया, पर उसने अन्य लोगोंके द्वारा उस मूर्तिके विषय 
में बिल्कुल सही जानकारी करली है या मानों शास्त्रोमें पढ़कर ही भली भाँति उसकी जान- 
कारी कर लिया है, बल्कि यह समभलो कि जिसने उस मू्तिका दर्शन कर लिया हो वह भी 
जितनी बातें उसके संबन्धमें न बता सके उससे अधिक स्पप्टरूपसे वह बता देगा, पर जब 
तक वह उस मृतिके साक्षात्‌ दर्शन न करले तब तक उसका ज्ञान वास्तविक श्रद्धा वाला न 
कहलायगा । जिस पुरुषनें उस बड़वानीक्े क्षेत्रमें जाकर उस मूर्तिका दर्शन कर लिया हो, 
साक्षात्‌ दर्शन करते समय जो उसे तदाकार श्रद्धा हुई वह उसकी वास्तविक श्रद्धा कहलायगी । 
तो यहाँ यह बतला रहे हैं कि खूब समझ लेवे और जैसी वस्तु है उसके अनुकूल भी ज्ञान हो 


' जाय तो भी अनुपलब्ब पदायेमें जो श्रद्धा है वह श्रद्धा नहीं कहलाती । इस कथनीसे एक 


सम्पस्शान और असम्यक ज्ञानका भी नि॒य बन जाता है। सम्यकव होनेसे पहिले होने 
वाला ज्ञान ज्ञान नहीं कहा है | यद्यपि वह ज्ञान सही पदार्थके अनुरूप है, क्योकि उस ज्ञानके 
सहारे ही तो चिन्तन कर रुचि, सम्यवत्व उत्पन्त हुआ है। तो क्या मिथ्याज्ञानसे या आत्म- 
स्वरूपसे विपरीत ज्ञानसे चलकर सम्यवत्व बन जायगा ? तो हुआ है सही ज्ञानसे सम्यक्त्व 
याने आत्मस्वरूपका जो अनुभव किया जाता है उस श्रनुभवके लिए जो ज्ञान प्रवर्ता है वह 
सही ज्ञान प्रवर्ता है, लेकिन अनुपलब्ध है इस कारण इस ज्ञानकों सम्यम्ज्ञान नहीं कहा है 
और जिस ही कालमें उसका अनुभव होता उपलब्धि हो जाती, सम्यक्त्व हो जाता, वही ज्ञान 
जो पहिले था वह सम्यण्ज्ञान कहलाने लगता है तो इसी तरह सुननेसे या आगमसे जो ज्ञान 
किया है वह वस्तुके अनुकूल हो तो भी स्वार्थानुभूतिके बिना वह श्रद्धा श्रद्धा नहीं कहलाती । 
लब्धि: स्यथादविशेषाद्या सदसतोरुन्मत्तवत्‌ । 
नोपलब्धिरिहार्थात्सा तच्छेषानुपलव्धिवत्‌ ॥॥४२२।। 

अ्रनुपलब्धिवत्‌ सामान्योपलब्धिकी सम्यक्‍त्वसें अ्रप्रयोग्यता--उन्मत्त पुरुषकी तरह 
सत्‌ पदार्थ और असत्‌ पदार्थंकी सामान्यरूपसें कोई लब्धि बन रही हो तो वह वास्तवमें उप- 
लब्धि नहीं कहलाती, किन्तु वह भी उपलब्धिकी तरह अनुपलब्धि ही है। जैसे कोई पागल 
पुरुष कभी माँ को माँ कह देता है और पत्नीको पत्नी कह देता है और वही कभी माँ को 
पत्नी और पत्नीकों माँ कह देता है, ऐसा पुरुष. किसी समय यदि माँ को माँ ही कह रहा है 
तो भी उह अनुपलव्धिकी ही तरह है । अर्थात्‌ जँसे माँ को पत्नी कह डाला उसी तरह माँ 
को माँ कह देनेकी बात है, क्योंकि उसके विषयमें उसका कोई निर्णय ही नहीं पड़ा है । ऐसे 
ही कोई पुरुष कभी सत्‌को सत्‌ भी कह दे और कभी असत्‌को सत्‌ कह दे तो जिसके कोई 
निर्शय नहीं पड़ा है. वह अटकलपच्चू कुछ कह देतां है तो उसकी वह श्रद्धा न कहलायेगी 


हर पत्चध्यायी वचन एकादश भाग 
और न उपलब्धि कहलायगी और इसी तरह जब तक उपलब्धि नहीं हुई है तब तक तत्वार्थ 
के अनुकूल भी बीत कर रहे है. मगर भीतरमें तो वह दृढता तो नहीं पड़ी हैं, साक्षात्‌करण 
तो नहीं बना हुशी हैं । इस कारए! तस्वा्थके अनुकूल वह ज्ञान हुआ, लेडी हुई, लेकिन उप- 
लब्धि न हो तो उसे श्रद्धा नहीं कहा गया है । 

ततो$स्ति यौगिवी रूढ़ि: शद्ध। सम्यवत्वलक्षणम । 

झर्थादप्यविश्क स्पात्सूवत स्वात्मानुभूतिंवत्‌ 0४४ ३॥। 

स्वानुभूतिसहिंत श्रद्धाकी यौगिकी व रूढ़ि दोनों पद्धतियोंसे सम्यवत्व लक्षणरूपता-7 

उक्त कथनको सारराश इस पलोकर्मे कहां जी रहा हैं कि सम्यवत्वका जो लक्षण श्रद्धा कहा 
गया है वह शेड रूढ़िसे भी सम्यवत्वका सक्षस्त बनती हैं. भौर यौगिकी रीतिसे भी बनती 
है, याने श्रद्धा गुण सम्यवत्वका लक्षेग है, सो यह लक्षण रूढ़िसे भी समभता और वस्तुतः भी 


श्री सम्यवत्वंका लक्षण बन गया और रूढ़िसे लौकिक्र जन कहते दें उस ढुंगसे भी बे गयी: 
उस ढंगसे तो बनता ही भी, उस पर ही तो चर्चायें चल रही हैं, लेकिन जेब यह सम्मत हो 
गया कि स्वालुभूति सहित जो श्रद्ध। है उस ही की ताम श्रद्धा है पे तो यह गौगिकी रीति 


लक्षण स्‍्वानुआूति बतायी गई हैं, जिसके सीथ सम्यक्‍त्वका झ्विनाभाव हैं और उसके परश्चीत॑ 

५ न ें ४ हे 

(फिर अदा रचा प्रतीति और चरण-ईर्न वी गुणोंका वर्णन किया है । ईसके बर्णोनमें यह 
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गाथा ४२०५ के ४३ 
बताया है कि सामान्यतया तो यह सम्यक्‌ भी हो सकता, मिथ्या भी हो सकता | इस कारण 
स्वानुभव सहित यदि ये गुण हों तो सम्यक्त्वके लक्षण हैं श्रौर स्वानुभूतिके बिना ये गुणा हों 
तो वे सम्यवत्वके लक्षण नहीं हैं । इसके पश्चात्‌ इन चार गुरोंके संबंधमें ग्रह कहा गया कि 
वास्तवमें ये चारों गुण सही तब कहलाते हैं जंब स्वातुभूतिके साथ हों और इस तरह इ्हें 
सम्यक्त्वका सही लक्षण कहा है । इन ५ ग्रुणोंके वर्रानके पश्चात्‌ अब इस श्लोकमें कह रहे 
हैं कि सम्यग्हप्टिके प्रशम संवेग, अ्नुकंपः और आस्तिक्य नामक गुण भी है। ये बाह्य दृष्टि 
से सम्यक्त्वके लक्षण हैं, इसका भाव है कि यदि ये सम्थग्दशनके अविनाभावी हैं तब तो प्रशम 
आदिक सही लक्षण हैं, यदि सम्यग्दशंनके अविनाभावी नहीं हैं तो ये सम्यक्त्वके लक्षण नहीं 
कहलाते । प्रशम, संवेग, अनुकंपा, आस्तिक्य ये चार गुण सम्यक्त्वके बिना भी हो सकते हैं 
क्या ? और हो सकते हैं तो उनकी पद्धति क्‍या है ?इसका वरा,न स्वयं आगेके श्लोकोंमे किया 
जायगा, पर संक्षेपमें इनका सामान्यतया यह लक्षण। जानें कि कष्य शान्‍्त हों, मंद हों तो 
वह प्रशम कहलाता है | संसारसे विरक्ति हो, धर्मात्माश्रोंमें प्रेम हो तो वह संवेग कहलाता 
है, और प्राणियोंपर दया हो तो यह अनुकंपा है और लोक परलोक आत्मा आदिकको में 
तो यह श्रास्तिक्य है । तो ये चारों बातें किसी विशुद्ध परिणाम वाले मिथ्याहृष्टिके भी संभव 
हो जाती हैं । इस कारण इन्हें बाह्य लक्षण कहा है कि इन चारोंके होनेपर भी सम्पक्त्व हो 
अथवा व हो । तो इन घारों गुणोंके संबंधमें वर्शंन किया जायगा तो उनका निर्देशरूप वर्णन 
इस श्लोकमें किया गया है। 
तत्राद्यः प्रशमों नाम संवेगश्च गुणक्रमात्‌ । 
अनुकंपा तथास्तिक्यं वक्ष्ये तल्लक्षरांं यथा ॥४२५॥। 
प्रशम, संवेग, अ्रनुकम्पा व आस्तिक्यका निर्देश--सम्यग्हष्टिके जो प्रशम संवेग श्रादिक 
चार गुण हैं इस प्रकार संकेतरूपसें उक्त श्लोकमें कहा गया है, उन्हीं चार गुणोंके नाम यहाँ 
दिए जा रहे हैं । सम्यस्टृष्टिका प्रथम गुण प्रशम है, दूसरा गुण संवेग है, तीसरा गुण शनुकंपा 
है, चौथा गुण आस्तिक्य है । इन चारोंका क्‍या लक्षण है और उनमें क्या विश्ेषतायें हैं? इसका 
स्पष्टीकरएण। आगेके कथनमें किया जायगा, पर शब्दार्थकी दृश्सि यहाँ निरखें तो प्रकृष्ट रूपसे 
जम होना प्रशम कहलाता है । कषायोंका शमन हो, कषाय मंद हो, इसका नोम प्रशम है । ' 
संवेग-धर्मात्मामें, धर्मफलमें, धर्ममें अनुराग हो, भली प्रकार संसारसे विरक्ति हो, निवृत्ति हो, 
इसका नाम संवेग है। अनुकंपा--कोई जीव दुःखी हों, भूखे हों, रोगी आदि हों तो उनको 
देखकर खुदमें भी एक प्रकारका कंपन हो पड़े, उनके प्रति दयाका भाव उमड़ पड़े, यह है 
अनुकम्पा । और आस्तिक्य--अस्ति, ऐसी जिसकी बुद्धि होती है उसे कहते हैं श्रास्तिक्य । 
ओर आस्तिकके भावकों कहते हैं आस्तिक्य । जो पदार्थ जैसा है उसको उस तरहसे मान लेना 


नमशबलिनमु 


पंसाध्यावी प्रव्सन ए्रदार्दश भी 
टर गाध्तिवयवा। मै अर्थ नहीं टै कि अैसा सेब मंत बालन प्रीगः 
कह टाली है कि जो मेरे धर्मों माने सो आरितिय ओर जो मेरे पर्मदी ने मीन मो न्गितक 
हुसे आस्तिता शब्द गह वात पड़ी ही नहीं ८ । वैसे ती एस आम्तियय शहद ड्या ० 
पदार्श जो जैसी है. उस भगगर मान में तो वह महलागगा आरितक शीर बेस ने माने ती वें 


परम सपगेपुल्ते्मतिकोी तप से । 
लोकामंग्यात नी 43 स्वर पास्छितिल गन ॥४४५॥) 
टपय्कपायों मे मनी शिथिलते झ्पमें प्रशममभावकी व्यक्ति मद: जो अभी 
४ गशा कह गये थे-ार्टरग, संयेग, अनुकंपा गैर आर्रितिवत, उनमेंसे प्रणमका लक्षण हे 


जा रहो हैं. । वविपयोंमें ओर क्रीधार्दिय पाय भार्वेमिं सवरूपगे मतकी शिविल हो जोन प्रणम 


रे 


कहलाता हे ! दिपयवापार्यर्क जाव भी अनेक प्रकारके दे ले + पाये अमंस्मात लोकप्रमाश 


हैं, उनमें मनका शिथियत हो. जाना मो प्रशम वहलीती 2। इसी भशम आावयी प्रार्तिक लिए, 
स्तुति कहते हे /आपएतमके शहिते वद्विपयकपास इनमें मेरी परिणति ने जी ए' यह प्रशम 
अावना हैं । विपमेमिं और कष्पायों में द्वोनोंमिं नवंत शिथिल होना प्रशम कटे इलाता है 


दविपय और कंपायंको प्रूपर संबंध है कार्मकारणभावें ६ विपय कपास लिए. करण 
आर, कप घ्रपयके लि, कारण हैं अत विपयकपास कोई जुदे-जुद भाव नहीं € ! उनकी 
एके ही लिला दीजिए । यह तो पद्धति प्रिणरति तनिरखकर एके दो भी - बना दिए गए 


ब्वपय और के । स्पर्शन, | क्राण, 55 और शत कं ड्न्द्रियवे विपयोमे ति 
र्‌ दिपगोंमे ४5 र्ता सो तो विपय बहलाता है । यह विपय तो लोभ कृपायका दें 
झग दुशी सेर इन्द्रियर्त स्प्रे जो प्रीति जगती है, । लगता हैं ते! 
छोड़कर वी दी सारे घिभाव कंपाय कहलति डन विष पैर कपायोर्म हृष्टिका मेने 
छाथिल हो जाता जिस ज्ञान पुरुषने अली प्रकार स्ववग निर्णय किया हैं कि यह 
डन्द्रियर्ण मे ड्स्द्रिय डे पराधीन हूं, नो मे भी चाहिए, 5 थी चाहिए, 
नमेवन्ग नी र्श्ाः ती-कित प्रकारकी परे शेनतायें हैं, क्लीये अऑर्के 


गाबा ४२८ है 


मरणका संकट प्राप्त कर रहा है, ऐसा तत्त्वनिर्णय जिसके हुआ है और साथ है, इन सब 
विभावोंसे निराले शुद्ध ज्ञानमात्र भावका अनुभंव हुआ है ऐसे प्रारियोंका मन विषय कषायों 
में गिथिल होगा ही । तो सम्यम्दृष्टिका यह प्रथम गुण हैं कि उनका मत विषय और कपायों 
में शिथिल हो जाता है। 
सद्यः कृता5्पराधेषु यद्वा जीवेषु जातुचित्‌ । 
तद्गाधादि विकाराय न बुद्धिः प्रशमों मत: ॥४२७॥। 
कृतापराध पुरुषोंके विषयमें भी वधादिविकारके लिये बुद्धि न जगने रूप समोचीन 
भावके रूपमें प्रशमगुणकी श्रभिव्यक्ति--भ्रब इस श्लोकमें प्रशमगुणसे जो व्यक्तकाम होता हैं 
उसको बतानेके लिए प्रशमंका एक दूसरा चिन्ह कहा जा रहा है। जिन जीवोंने अपने साथ 
कोई नया अपराध किया हो या बारबार अपराध किया हो श्रथवा किसी भी समय अपराध 
किया हो तो भी उन जीवोंके सम्बन्धमें उनके मारने आ्रादिक विकारोंके लिए बुद्धि न जगना, 
सो प्रणम नामका गुण है । जिस जीवको सर्व जीवोंके उस बुद्ध तत््वका स्वरूपका बोध हो 
गया है, सभी जीव प्रभ्लुके समान शुद्ध चैतन्यस्वरूप हैं अर्थात्‌ चैतन्यस्वभाव वाले हैं, इस द्रव्य 
में कोई अपराध नहीं पड़ा है, इस द्र॒व्यमें केवल एक सहज ज्ञानस्वरूप ही भरा हुआ हैं, 
ऐसे इन सब जीवोंको जिसने निरखा है ऐसा सम्यरदृष्टि ज्ञानी पुरुष कदाचित्‌ किसी कषायवान 
जीवके द्वारा उपद्रत भी हो जाय तो भी वह बच आदिकका भाव चित्तमें नहीं लाता है 
और न यह भी बात चित्तमें लाता है कि यह बरबाद हो जाय, नष्ट हो जाय । किसी भी 
प्रकारकी दुष्प्रक्रियाका भाव नहीं लाता है तो यह उसका एक प्रशम युरा है। इस प्रशम 
गणके प्रसादसे ये ज्ञानी सम्यग्टष्टिजनन तत्काल भी सुखी रहते हैं और आगामी कालमें भी 
सुखी रहते हैं पर यह भी है प्रशमका बाह्य चिन्ह कि कोई मनुष्य बारबार अपराध करे तब 
भी उन्त जीवोंके बध श्रादिकके विकारकी बुद्धि न जगे, उसे कहते हैं प्रशमगुण । कोई किसी 
का कुछ न कर सके और शान्‍्त रह जाय, यों तो वह प्रशम नहीं कहलाता, किन्तु उसके वध 
आदिक बरबादीके लिए भाव भी न उडे उसका नाम प्रशम गुण कहलाता है । 
हेतुस्तत्रोदयाभावः स्यादनन्तानुबन्धिनाम्‌ । 
अपि शेपषकपायारां तू मन्दोदयोंशतः ॥४२८॥। 
प्रशसगुणकी अभिव्यक्तिका कारएा---इस इलोकमें यह बताया जा रहा है कि प्रशम 
गुण उत्पन्न होनेका कारण क्या है ? अर्थात्‌ विरोधी जीवोंपर भी क्षमाभाव करनेकी वृद्धि 
होनेका, उनके बध आदिककी बुद्धि न करने का कारण क्या है ? वह कारण है अनन्तान- 
बंधीका अनुदय और शेष बची हुई कपायोंका आंशिक मंदोदय । इसी कारशसे इस तत्त्वज्ञ 
प्रस्साका मत विपय कषायोंमें शिथिल भी हो गया है। जिस जीवके तत्त्वज्ञान हुआ है, 
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स्‍्वानुभूति प्रकट हुई है, मिथ्यात्वका बंध कराने वाली अनन्तानुबंधी कषाय हो ही नहीं 
सकती तो ऐसी अनन्तानुबंधीका तो हो अनुदय और साथ हो शेषकपायोंका हो आंशिक 
मंदोदय, तब यह प्रशम गुण प्रकट होता है। यहाँ एक अ्रविरत सम्यग्दष्टिको भी उदाहरणमें 
लें तो उसके जो प्रशमगुण उत्पन्न हुआ है उसका कारण है अनन्तानुबंधी कषायका अनुदय 
श्र अप्रत्याख्यानावरण आदिक कपायोंका आंशिक मंदोदय । इस तरह यह विदित होता है 
कि प्रशमगुण व्यक्तछूपमें उसके होती है जिसके अन्दर अन्य कपायोंका भी मंद उदय हो । 
यत्रपि श्रद्धासे, अन्तरज्जसे अनन्तानुबन्धी कपायके मिट जाने पर उसका प्रशम गुण बनता है, 
लेकिन जिर्स कालमें शेष कपायोंका मंद उदय है तो उसका व्यक्त रूप भी बरतने लगता है। 
यों तो प्रशमंगुणके विकासके लिए कारण है यहाँ श्रनन्तानुबन्धी कषायका अ्रभाव | ऐसे 
कितने ही पुरुष होते हैं अथवा साधुवोंमें भी हो सकते हैं कि जिनके अनन्तानुवंधी कषायका 
तो अनुदय नहीं है, उदय है, मिथ्यात्व बसा हुआ है, और अनन्तानुबन्धीका भी मंद उदयमें 
अन्य कषायें भी उसीके श्रनुकूल कुछ मन्द चल रही हैं तो उसके बहुत बड़ी समता हो जाती 
है, शत्रु मित्रको व्यावहारिक ढंगसे एक समान मानता है श्रौर उपद्रव करने वाले की बरबादी 
भी नहीं करता है और प्रन्तः सम्यक्त्व न जगनेके कारण उसके भी प्रशम गुरा वास्तवमें नहीं 
कहा जा सकता । अनन्तानुबंधीका अनुदय होनेसे यह प्रशमगुरा सहज ही प्रकट होता है । 
ग्रारम्भादि क्रिया तस्य दैवाद्वा स्थादकामतः । 
ग्रन्त: शुद्धेः प्रसिद्धत्वान्न हेतु: प्रशमक्षते: ॥४२६।॥ 
किसी सम्यग्हष्टिकि विषाकवश आरम्भादि क्रिया होनेपर भी अ्रकाम होनेके कारण 
प्रशभक्षतिका श्रभाव--सम्यग्टृष्टि ज्ञानी पुरुषके दैवयोगसे कोई आरम्भादिक क्रियायें भी बन 
पड़ें अर्थात्‌ प्रयोजनवश या चारित्र मोहनीयके विपाकके कारण कुछ आरम्भादिक क्रियायें 
भी यह ज्ञानी पुरुष करे तो भी इच्छाके न होनेके कारण वे आरम्भ आदिक क्रियायें हो रही 
हों तो भी अन्तरज्ध शुद्धि पड़ी हुई है, इस कारण उसके प्रशमगुणका नाश नहीं होता । यहाँ 
थोड़ी यह आशंका हो सकती है कि कोई पुरुष आरम्भ आदिक क्रियायें करेगा तो क्या इच्छा 
के बिना करेगा ? कोई सम्यग्हष्टि ग्रहस्थ पुरुष दुकानपर जायग्रा तो क्या वह बिना इच्छाके 
जाता है या वहाँ ग्राहकोंसे व्यापार करता है तो क्या बिना इच्छाके ही अरहंतकी तरह रहता 
हुआ कर रहा है ? क्‍या उसकी यह इच्छा नहीं है कि काम चले, कुंछ लाभ मिले ? तो 
उसके उत्तरमें यह कहा जायगा कि 'ारित्रमोहके उदयमें इच्छा क्‍यों नहीं होती ? फिर उदय 
किसका नाम है,? समाधान--इच्छा भी हुई, प्रवृत्ति भी हुई, लेकिन अन्तरज्ुमें इच्छा नहीं 
है । इसके लिए थोड़ा अपनी कुछ भली घटनाग्रोंका विचार हा तो किसी समय ऐसा लगता 
है कि यहाँ दो मन हो रहे हैं, एक आत्मामें दो मन बन रहे हैं। एक मन कह रहा है कि 
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ऐसा पापकार्य न करना और एक मन कुछ उल्कनवश, कुछ परिस्थितियोंबेश विवश होकर 
उस कार्यको करनेके लिए थोड़ा प्रवृत्त होता है। तो वहाँ यद्यपि मन दो नहीं हैं किन्तु 
विचारोंकी विचित्रता देखिये कि भीतरमें तो शुद्ध भाव पड़े हुए हैं श्रोर कारणकलापके कारण 
बाहरमें कुछ प्रवृत्ति चल बैठती है, तो इसी तरह सम्यर्दृष्टि पुरुषको भी समभिये कि जिसके 
मिथ्यात्व नहीं रहा, सम्यक्त्वका अभ्युद्रय हो गया है वैसी भीतरमें निर्मलता जगी -है, उस 
निर्मलताके कारण अब सांसारिक किसी भी बातमें उसकी इच्छा नहीं चलती है । भीतरमें 
इच्छा न होने पर भी कुछ परिस्थितियाँ ऐसा बाध्य करती हैं कि उसे आ्रारम्भ आदिक कार्य 
करने पड़ते हैं, तो ऐसे आरम्भ आदिक कारये करते रहने पर भी उस ज्ञानीके प्रशम गुणका 
प्रभाव नहीं हुआ है, वह प्रशम तो बना ही हुआ है । 
सम्यक्त्वेनाविनाभूत: प्रशमः परमों गुणा: । 
अन्यत्न प्रशमम्मन्योष्प्याभासः स्यात्तदत्ययात्‌ ॥॥४३०॥ 

प्रशश और प्रशमाभासकी स्वरूपरचनाका श्राधार सम्यवत्व सनाथत्व व सम्यवत्व 
राहित्य--भ्रब इस श्लोकमें उक्त विवरणके निष्कष॑रूपमें प्रश्म और प्रशमभावकी बात 
बतला रहे हैं। सम्यग्दर्शनके साथ श्रविनाभूत जो प्रशम होता है वह तो वास्तविक प्रशम है 
अर्थात्‌ सम्यग्द्शनके साथ-साथ जो कषायोंका शमन रूप गुण है वह तो है वास्तविक प्रशम 
और सम्यम्दर्शनके बिना या मिथ्यात्वके रहते हुए जो प्रशमगुण हुआ्ला उसको प्रशमाभास 
कहते हैं, क्योंकि सम्यश्दर्शनके अभावमें प्रशमगुग नहीं कहला सकता है। यहाँ चाहिये मोक्ष 
मार्ग और वह क्‍यों चाहिये ? मुक्ति पानेके लिए। मुक्तिका श्रर्थ है कि संकल्प, विकल्प, 
विचार, तरंग, विभाव न रहें | ओर इसके कारण गतिश्रमण मिटेगा, कर्मक्षय होगा | तो 
जिन विभाबोंसे जिन विकल्पोंके कारण इस संसारमें आकुलता है वे विभाव न रहें उसे कहते 
हैं मुक्ति । उस मुक्तिमें ही परमकल्याण है, अ्रनाकुलता है, इस कारण उस मुक्तिके मार्गपर 
चलना चाहिए | तो मुक्तिके मार्गपर चलनेका जिनका भाव बना है और चल रहे हैं ऐसे 
पुरुष कषायोंका शमन चाहेंगे । परिस्थितियाँ कुछ शान्त कर दें या कुछ बाहरी वातावररा 
ऐसा मिल जाय कि जिससे शान्ति रहे । ऐसी शान्तिमें वह सन्तुष्ट नहीं होता है | वह सन्तुष्ट 
होता है मौलिक शान्तिमें, सहज शान्तिमें और ऐसी शान्ति, ऐसा प्रशम सम्यक्त्वके साथ ही 


हो सकता है, भ्रतएव बताया है कि सम्यक्त्वके साथ जो अविनाभावी है वह सम्यक्‍त्वके - 


बिना नहीं होता । ऐसा जो प्रशम गुण है वह तो वास्तवमें प्रशम और सम्यकत्वके बिना जो 
प्रशम होता है उसे प्रशमामास कहते हैं । आभास उसीमें लगाया जा सकता है जहाँ भिन्‍नता 
ताड़ना बड़ी कठिन होती है । सच्चे मोती और झूठे मोती (मुक्ता व मुक्ताभास) मिले हों, 
कोई सच्चे मोतियोंमें भूठे मोती मिलाकर बेचना चाहे तो क्‍या वह कंकड़ या कोई मिट्टीके 
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सत्संग हो तो वहाँ अनुराग ज्ञ जगे, यह बात हो नहीं सकती, क्योंकि उसे यह निर्णय है कि 
जैसे इस धर्महष्टिके कारण मेरेमें एक पावनता आ रही है, पवित्रता आती है, आ सकती है, 
पवित्र भाव है, ऐसा ही पवित्र भाव तो इसका है । उनकी पविन्नताका स्मरण जो रखता है 
उसे साधमियोंमें ग्रनुराग त जगे, यह कैसे हो सकता है ? और लौकिक रीतिसे भी एक बात 
का विचार करें| यहाँ घनी लोग धनी पुरुषोंसे अ्रनतुराग भी रखते और ईर्ष्या भी रखते -। ईर्ष्या 
क्यों होती है कि एक तो जब उनके चित्तमें यह बात समायी हुई है कि उसका व्यापार बढ़ 
रहा है तो हमारा व्यापार इसके मुकाबलेमें घट जायगा, दूसरे यदि इसका धन हमारेसे बढ़ 
जायगा तो इसकी प्रतिष्ठा बढ़ जायगी, मुझे फिर इसके मुकाबलेमें कौन पूछेगा ? तो किसी 
धनिकको किसी ग्रन्य घनिकसे प्रेम कब जगता है जब कि व्यापार इस ढंगका हो कि परस्पर 
सहयोग वाला हो । अब जरा धर्मात्मा और धर्मात्माश्रोंके व्यापारमें यही पद्यति देखिये । यह 
धर्मत्मा पवित्र बन जाय, और यह मोक्ष चला जाय तो क्‍या दूसरेकां मोक्ष रुक जायगा ? 
फिर ईर्ष्या क्‍यों होगी, वह भी मुक्त हो भज्नी प्रकार और उसको भीतरसे उत्साह हो, बहुत 
शीघ्र मुक्ति हो, अनन्त मुक्त हो गए हैं, मेरेको उसके मुक्त होनेसे कोई बाधा नहीं आती । 
तो जब किसीसे मुझमें कोई बाघा नहीं भ्रा सकती तो फिर ईर्ष्या क्‍यों होगी ? दूसरी बात हैं 
प्रतिष्ठा वाली । किसीको यदि उच्च होना है, श्रतिप्ठित होना है, मुक्त होना है, त्रिभुवनपृज्य 
होना है तो उसके त्रिभ्ुवनपूज्य होनेसे कहीं कुछ मेरा घट तो नहीं गया तो फिर किसीको 
दूसरेसे ईर्ष्या क्‍यों ? श्ररे उस दूसरेकी तरह मैं भी शुद्ध पवित्र रहूं तो यह बात मेरेको भी जग 
सकती है । अब दूसरा विभाग देखिये---परस्परका सहयोग । जैसे धनिकोंको भी परस्परमें 
अनुराग होता है ऐसे ही इस सम्यम्दृष्टि पुरुषका तो परमसहयोग है, अतएवं एक धर्मात्माका 
दूसरे धर्मात्मामें अनुराग होता ही है, इसको संवेग कहते हैं । 


धर्म: सम्यक्त्वमात्रात्मा छुद्धस्याचनुभवोष्थवा । 
तत्फलं सुखमत्यक्षमक्षयं क्षायिक॑ च॒ यत्‌ ॥४३२२॥ 


सम्यवत्वमात्रात्माकी व शुद्धात्मानुमवकी धर्मरूपता--सम्यर्हष्टि में चार लक्षण जो 
बाद्य होते हैं वे बताये जा रहे हैं--प्रशम, संवेग, अनुकंपा और आस्तिक्य । प्रशमका अश्रथ्थ॑ 
है--कषाय मंद हों, शान्त हों, कोई अपराध भी करे तो उसपर क्षमाभाव रखना यह है 
प्रशमभाव । संवेग--बताया गया है कि धर्म और घर्मफलमें अनुराग होना सो संवेग है। उस 
ही संबंधमें इस शलोकमें यह कहा जा रहा है कि वह धर्म और धर्मका फल क्‍या है ? जिसमें 
किया हुआ अनुराग पुरुषार्थ संवेग कहलाता है ? धर्म है सम्यक्त्वमात्र आत्मा । सम्यक्‍त्व स्व- 
रूप आत्मा हो धर्म है, अर्थात्‌ आत्माका जैसा सहज समीचीन स्वभाव है, सत्त्व है, वस वही 


पू० पंचाध्य 
आ्माकी * ५ स्थवत्व 5 में कोई बाहरकी चिधि वीली बात नहीं हैं अथवा आलगसें 
किसी दूसरे बाली बात नहीं है, किन्‍्त, ऐसी स्वच्छता जो वि ही थी कर्मोके 
(छगएड़के रण के कारण गई, उं कहते है. पा गे आत्मा 
तो सबत्वस्तड च्छ, स्वेभी बला € ते ऐसा संम्यदर स्वरूप आत्मा धर्म कह! 
लात हैं; + अनु होता, के पका अलुभव होता यह ४ ; कहलात॑ 
तो सेसे और मे में और मंके फर्ले अनुराग होना संदेग गुण बतायी 
गया हैं धरम स्व ह्तो शाश्वत हैं, बरभावरूप हैं, उ हीं अर 
नहीं हें. । यदि थ॑ ् धर्म भी सेर्ते नहीं रह । जैसे उप्णता ह्दी तो ख्र्ग्ति 
(सका नी हैँ! '$कके बिता शंका सर रह सकता । 
ध्र्तीरि धर्मफलखपता- 7 त्‌ धर्म दें. स॑ बत्वस्वभाद हजस्व 
रूप और उसका करना, शी करना गेट तट घर्मपालन घर्मपालन 
बुराग ही सुराग ह्दो टुसकी ई संवेग । घर्मफल वें ० जो अंती- 
स्द्रिय झविताशी क्षार्थिक हव का फल के (है । शरीर पका जे ज शील सवें 
अब र्टे नमन का प्ले यदि किया 7 ॥, उस आय लिंग गया, 
उसके बनमें १ आ बनाणी शी पर हबात मोग 6९ हुत सुगमतय 
छालुभवमे छा सन ती हें त्मा गेर्दि आलंबन ले, शर्त न्‍्य कुछ 
तहीं है। “० देश, । यह जाति, गे नेगोंका पसंग दिखरा है”, 
ब्यारा्त्यीर ध््व मम है. * बसे हूं। और बह हैं. कवर झानमात्र, 
ज शा नस्वर्डी | डुस आदमी! ६2४ करे, देशर्त करे, इसकी ह्दी 
पमोग रखे तो 3 शतिमें सको प्राप्त ० यह प्रगोग द्वारा वस्तु ज्ञैघ हैं 
शाध्दों। 5० है 434 के सकेगा. लि स्व स प्रकारकी जेई प्रयोग करे, अपने 
ख्रपको हमे रखनेकी, ( कोई करे तो सं है कि उसमें 
झाननन्‍्द ६ है.) उ झएनन्दकी से उपमा दें ० जहाँ की £ आकुलता नहीं, घी मे नहीं 
रहती, ० उस आता आनंद जगतके सुखोंसें दी जा रस है ? वह. तो हैं 
घर्मेफल गे रकि क्द्रय रा ञ््ग अझविनी है और कर्मीके पे उत्पन्त हैं? है, 
रेस हे चर्म कहलोवी ह्ठे फल पूरा! तो पर त्मामें मिट है परमात्मा 
साक्षप्त मूति हैं, तो ध और वहाँ 53 | भगवान मायने वसा ! 
क्वल धर धरम ही इत्र धर्म है, उसीको बहँते हैं. “री तो बहती 
कल हैं: क्षण, घन नके ्रवीट तप ही या म् हीं पौहप 
द्वार जे कुछ? अबमें शर्ते लुराग होना इसको गर्ग सस्यग्दर्टिके 


पयी प्रवर्चते एकादश पझञाग 


गाया ४३३ प्र 


लक्षण बताये जा रहे हैं । 
इतरत्र पुना रागस्तदूगुरोष्वनुरागतः । 
नातदगुणोड्नुरागोपि तत्फलस्याप्यलिप्सयों ।।४३ ३॥। 

धर्मात्मावोंमें अनुराग होनेमें भी संवेगगुणकी व्यक्ति--संवेगके लक्षरणमें यह भी 
बताया गया था कि धर्मात्माग्रोंमें श्रतुराग करना भी संवेग है । तो धर्ममाव और घर्मफल ये 
तो हैं प्रात्माके अमूतंभाव, उनमें अ्रनुरागकी बात उक्त श्लोकमें कही गई थी सो तो ठीक ही 
है, लेकिन धर्मात्माश्रोंमें अनुरागकी बात कैसे कहो गई है ? कहाँ तो धर्म और धर्मफल, यह 
तो है केवल भावमात्र और धर्मात्मा यह तो जीव है, मनुष्य है, व्यवहारी है, चलता-फिरता 
है, वचनव्यवहार भी करता है, ऐसे धर्मात्माश्रोंमें श्रनुरागकी बात क्‍यों बतायी गई ? उसका 
उत्तर इस एलोकमें है कि धर्मात्माश्रोंमें जो अनुराग करना बत्ताया गया है संवेगके लक्षरणमें 
सो धर्मात्मा जनोंमें, गुणोंके अनुरागके कारण बताया गया है, न कि वहाँ मानवमृ्तिके भ्रनु- 
रागकी बात कही गई । उस आत्मामें जो धर्म प्रकट है उस धर्मके प्रति अनुराग हैं। तो उस 
धर्मके अंनुरागसे ही धर्मात्मा जनोंमें अनुरागकी बात कही गई है । तब जो धर्मात्मा नहीं हैं । 
जिनमें वे गुण नहीं पाये जा रहे हैं, फलकी इच्छासे भी अदुराग न करना चाहिए और फल 
की इच्छा न रखे तो भी अनुराग न रखना चाहिए । सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र धर्मसे जो रहित 
हैं ऐसे साधारण जन अथवा अपने आपको गुरु रूपसे प्रसिद्ध करने वाले लोग, जिसे कहते हैं 
कुगुरु अथवा कुदेव, उनमें कुछ धन वैभव आदिककी इच्छा रखते हुए भी अनुराग न करना 
चाहिए, उनसे अनुराग करके इशष्टसिद्धिकी चाह करना, यह प्रकट मिथ्यात्व है । मान लो कोई 
कामना भी न हो, कोई वर लेनेकी इच्छा न हो तब भी अनुरागसे प्रयोजन कया है ? क्‍यों 
अनुराग करे ? जिस पुरुषको अपने धर्ममें अनुराग हुआ है, अर्थात्‌ आत्माका जो शाश्वत पवित्र 
भाव है, स्वभाव है, उसमें जिसका अनुराग हुआ है श्रर्थात्‌ उसका स्पर्श करके जिसने अपनी 
तृप्ति पायी है ऐसा पुरुष धर्मशुन्य पुरुषोंमें अनुराग क्यों करेगा ? प्रयोजन क्‍या है ? कहीं 
इससे यह बात न लेना कि इतर जनोंमें देष है । प्रयोजन नहीं तो अनुराग कैसे किया जाय ? 
जैसे दुनियामें बहुतसें मनुष्य देश-विदेशमें पड़े हैं, उनसे हम आ्राप कुछ व्यवहार भी नहीं करते, 
अनुराग भी नहीं करते या उनके भ्रति हेंषबुद्धि तो नहीं है । हाँ प्रयोजन न होनेसे अ्रनुरागकी 
बात नहीं उत्पन्न होती । तो धर्मात्मा जनोंमें जो अनुराग करनेकी बात कही गई है वह गुणों 
के अनुराणे कही गयी है, न कि उस मृ्तिके अनुरागसे । जिसको धर्ममें अनुराग है उसको 
धर्मात्मामें अनुराग है । जिसको धर्मात्मामें अनुराग है उसको उस धर्मात्माके शरीरसेवामें भी 
प्रीतिका परिणाम होता है, किन्तु मूल क्या है ? जितनी भी वैयावृत्तिकी प्रीति बढ़ती गई है 
उसका मूल है उसमें घर्मका दर्शन । उस आत्मामें भी इस ज्ञानीने धर्मका दर्शन किया «है, 


प्र पञ्चाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
जिससे प्रेरित होकर धर्मानुरागकी प्रेरणा पाकर वह वैयायूत्ति करता है तो साधर्ममें अनुराग 
उसके गणोंके कारण है, अतएव जो धर्मथून्य पुरुष हैं उनमें किसी फलके इच्छाके बिना भी 
अनुराग न करना चाहिए और फलकी इच्छासे भी अनुराग न करना चाहिए । 
धर्मात्मामें श्रनुराग किये जानेका व धर्मशुनन्‍्य पुरुषोंमें श्रनुराग न किये जानेके कारण 
का सोदाहरण विवेचन--एक स्तवनमें लिखा है कि हे भगवान ! श्राप अ्विज्चन हैं, आपके 
पास कुछ नहीं है, न धन है, न वैभव है, न सोना चाँदी है, न परिजन गोछी है, न राज्य है, 
फिर भी आपके स्तवनसे, अनु रागसे, भक्तिसे जो कुछ मिल सकता है वह अपूर्व मिलेगा । वह 
बात सकिज्चनोंसे प्राप्त नहीं हो सकती अर्थात्‌ जो धनी जन हैं, राजा महाराजा हैं, सकि- 
ज्चन हैं, जिनके पास कुछ पड़ा है उनसे वह चीज नहीं प्राप्त हो सकती हैं | तो मानों कोई 
भगवानकी ओरसे पूछ बैठा या अनंकारमें मानो भगवान ही तुरन्त कहते हैं कि जब मैं श्रकि- 
ज्त हूं तो फिर मेरी सेवामे तुम्हें मिलिया क्या ? तो उसके उत्तरमें उदाहरण देते हैं कि देखो 
पहाड़ अकिज्चन हैं भ्र्थात्‌ वहाँ पानीका एक बूंद भी नहीं है, लेकिन नदी नाले और अभ्रच्छे 
हितकारी जल वहींसे तो भरते हैं, वहीसे तो जलख्रोत निकलता है, मगर जो सजल है ऐसे 
समुद्रसे कोई नदी नाला आदि नहीं निकलता और न हितकर पेय पदार्थे भी मिल पांता है। 
तो जैसे अकिण्चन होता हुआ भी पहाड़ सुन्दर पेय जल देता है इसी तरह यहाँ देखो सम्य- 
गर्टष्टि ज्ञानी जनोंको ज्ञानी धर्मात्माश्रोंमे मनराग बढ़ता है अथवा उस श्रकिज्चन ज्ञानमृति 
भगवानसे इतना अनुराग क्‍यों बढ़ा है कि उसकी प्रवृत्ति यह जाहिर करती है कि जो कुछ 
यहाँ धर्मात्माओ्रोंके संगसे अथवा भगवानकी भक्तिसे मिल सकता है वह बड़े-बड़े करोड़पतियोंसे 
अथवा बहुत बड़े धनिवोसे भी नहीं मिल सकता है | तो भ्रव समभिये कि धर्मत्माश्रोंके संग 
का गरण कितना ऊँचा शरण है ? जो इस आत्माकों भवसे पार लगा दे, ऐसा उत्साह दिलाये 
ऐसी प्रेरणा दिलाये, ऐसा परिज्ञान कराये, उस संगसे या उस भक्तिसे उस अनुरागसे बढ़कर 
किस अनुरागको बताया जायगा ? यही कारण है कि ज्ञानी पुरुष धर्मशून्य पुरुषोंमें इच्छा 
रखकर प्रेम नहीं करते और इच्छा न रखकर भी प्रेम नहीं करते । 
अन्नानुरागशब्देन नाभिलापों निरुच्यते । 
किन्तु शेषमधर्माद्ा निवृत्तिस्तत्फलादपि ॥४ रे४।॥। 
ग्रभिलाषा श्र्थमें श्रमुराग शब्दका श्रप्रयोग तथा संवेगका निषेधपरक श्रर्थ--सम्बेग 
बताया है धर्म और धर्मफलमें अनुराग करना, तो इस अनुरागका अर्थ क्या है ? उस प्रथंको 
स्पष्ट करनेके लिए इस श्लोकमें यह बताया जा रहा है यहाँ अचुराग 2, अभिलाषा अथ 
न लेता कि धर्ममें, धर्मात्मामें, घर्मफलमें अभिलाषा । या धर्मात्मामें अभिलाषाका नाम 
अनुराग है । यहाँ अनुरागका अर्थ अभिलाषा नहीं है, यह मुख्यतया यहाँ बताया जा रहा है । 


गाथा ४३५ प््ढ 


तो अनुराग शब्दस अभिलाषा अर्थ न लेना, विलक्षणाभाव लेना है । विलक्षणभाव क्या है? 
उसको अगले श्लोकमें स्पष्ट बतायेंगे। तो अनुराग शब्दका अर्थ यहाँ अभिलापा न लेना । 
श्रौर अभिलापाका अर्थ निषेधरूपमें यह ले सकेंगे कि अधर्मकी निवृत्ति होना और अधर्मफल 
का निवृत्त होना अनुराग कहलाता है । अधर्म है मिथ्यात्व भाव । उनसे निवृत्त होना सो 
सम्बेग है । ये समस्त विकार और ये बाहरी संयोग इनसे निवृत्त होना; इनमें रुचि होना 
सो भी संवेग कहलाता है। तो निवृत्तिरूप अर्थ ले लीजिए और अन्य अर्थ ले लीजिए पर 
अनुरागका अर्थ अभिलापा न मानना चाहिये। यदि अभिलापा शब्दका अनुराग शअ्रर्थ न लें 
तो क्‍या अर्थ लें, इस बातकों इस श्लोकमें स्पष्ट करते हैं । 
अ्थानुरागशब्दस्प विधिवाच्यों यथार्थतः । 
प्राप्ति: स्थादुपलब्धिरवा शब्दाश्चैकार्थंवाचका: ॥।४३४५॥ 

प्राप्ति और उपलब्धि श्र्थमें संवेगलक्षणागत अनुराग शब्दका प्रयोग---इस प्रकरणमें 
अनुराग शब्द बताया गया है कि उसका क्‍या अर्थ लेना चाहिए, सो सुनिये--प्राप्ति और उप- 
लब्बि ये एकार्थवाचक हैं सो अनुरागकों उपलब्धि शब्दका वाच्य समझ लिया जायगा। 
यहाँ विधिरूपका संकेत करते हुए अनुरागका अर्थ बताया गया है, उससे यह सिद्ध होता है 
कि इससे ऊपरके श्लोकमें कोई निषेधरूपसे अनुरागका लक्षण कहा गया है। धर्मसे और 
प्रध्मंफलसे निवृत्त होना सो अनुराग है। सो यह संवेग शब्दका निषेघपरक शअ्रर्थ है और 
पहिले विधिप रक अथ्थ॑में धर्म और धर्मफलमें अनुराग करना कहा गया है और निषेघपरक 
ग्रथमें संसार, शरीर, भोगोंसे विरक्त होना, वैराग्य होना, यह बताया गया है | तो इस निषेध- 
परक अ्र्थंकी आगेके श्लोकमें चर्चा क्री जायगी । यहाँ विधिपरक अलुराग अ्रर्थ कहा जा रहा 
हैं । प्राप्ति कह लो, यह है अनुरागका वाच्य । इससे क्‍या प्रमाणित हुआ कि धर्मात्माकी, धर्म 
की प्राप्ति होना, उपलब्धि होना सो अनुराग है, वही संवेग है । श्रव विघारिये प्राप्ति और 
उपलब्धि कैसे हो ? दृढ़तासे उसका परिचय होनेमें प्राप्ति हो जाती है । जैसे कोई कहे कि 
मैंने तो इसके हृदयकी थाह पा ली, मायने उसके हृदयके भावका हढ़ परिचय हो गया, उसे 
जैसी अपने पर बात बीती हो उस तरहका परिचय हो गया, इसको कहते हैं प्राप्ति । किसी 
धर्मात्माकों निरखकर उसकी चेष्टाओ्ोंसे, उसके पूर्व सुने हुए वचनोंसे अथवा उसकी किसी भी 
प्रकार जो हृदयकी वात व्यक्त होती हैं उस ढंगसे भी उसके हृदयके भीतर पहुंचकर देखें । 
इसका ऐसा सुलमका हुआ भाव है, इसकी हृष्टि सदा इस शाश्वत ज्ञानस्वभावके अनुभवके लिए 
ही लालायित रहती है, जब ऐसी हढ़तासे धर्मात्मा पुरुषका परिचय किया जा रहा है तो इसी 
को कहेंगे कि हमने घमत्माके श्राशयकी प्राप्ति कर लो है, धर्मको पा लिया है । धर्मको पाने 


का अर्प हैं उसका दर्शन होना, उसकी दृष्टि होना, उसकी उपलब्धि होना, उस रूपसे अपने 


भ्डं ड्वाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 


आपमें भी झ्नुभव होना यही है धमकी प्राप्ति । स्वात्माकी उपलब्धि क्या होती है ? अपने 
आपका सहज स्वात्मस्वरूप अपनी हृष्टिमें हृढ़तासे आ जाय और उसे ग्रहण करके ही रह जाय 
बस यही मैं हूं, तो बस हो रहां है मुझमें जो कुछ महज ज्ञान, जानन हो रहा है सहज, बिना 
उपयोग जुटाये, बिना कोई परिश्रम किए, बिता कोई क्षोभ लाये, मेरे स्वरूपसे स्वयं सहज जो 
बड़े श्रारामसे चल रहो है वृत्ति, चले वृत्ति, यह बस कतक्ृत्य हूं, इसके अतिरिक्त मेरेको और 
कोई करनेको बात कुछ है ही नहीं | यह मैं हूं श्रौर यह हो रहा है, वस इतना ही मेरा 
समस्त सर्वस्व है, यही तत्त्व है, यही सर्वेश्रेय है, यही कल्याण है, ऐसा जिसने अपने आपमें 
परखा उसको कहेंगे कि इसने स्वात्माकी उपलब्धि कर ली है, वर्योकि मूर्त पदार्थके ढंगसे 
स्वात्माकी उपलब्धि कदाचित्‌ नहीं हों सकती । और पाने वाला कौन और लिया जाने वाला 
कौन ? तो यही स्वयं पाने वाला है, यही स्वयं पाया जाने वाला है । अज्ञानसे अपने आपकी 
सु न थी, अपने श्रापका कोई भान न था । मैं बया हूं, एकदम दृष्टि इसकी बाहरमें फैल गई 
थी, विह्लल, विकल हो गया था, अपने आपको यह खो ही बैठा था और यही दृश्यमान 
भौतिक मेरा सब कुछ है, यही घर है, यही मेरा वैभव है| मोटे रूपसे इतना भी पता नहीं 
पड़ता था कि यहाँके मरे लोकके न जाने किस कोनेमें पैदा हो गए, फिर मेरे लिए यह वैभव 
बण है, मकान कया है ? कुछ अपने श्रापकी सुध न थी श्लौर जिस समागमकी प्राधि हुई, 
ऐसा वैभव ही उसे सर्वेस्व लग रहा थां, ऐसी हृढ़ताभरी हुई स्थितिमें था । अब मिथ्यात्व 
खतम हुआ, अमका आवरण दूर हुआ और यहाँ अपने श्रापका वह सर्वस्व देख लिया तो 
- इस ही के मायने अपने श्रापका पा लेना हुआ । खोया हुआ था और मिल गया, इसको पाना 
कहेंगे कि नहीं ? कहेंगे । तो यह आ्रात्मा खोया हुआ था और अब मिल गया था, इसीके 

मायने हैं कि अपनी स्वात्माकी प्राप्ति हुई है । बस यही अनुराग संवेग कहलाता है । 

नचाउणद्धूयं निपिद्ध: स्थादभिलापो भोगेप्वलम । 
शुद्धोपलव्विमात्रेषि हि यो भोगाभिनापवान्‌ ॥४३६॥ 

शंकाकार द्वारा भोगातिरिक्त श्रन्‍्य श्रभिलाषाश्रोंकी सम्यवत्वमें श्रनिषिद्धताकों 
प्रारेका--संवेगके प्रकरणमें जो अनुरागकी बात कही गई है कि धर्ममें और धर्मफलमें परम 
उत्साह होना, अनुराग होना सो संवेग है । साथ ही यह भी दर्शाया गया था कि इसके कोई 
फूलकी लिप्सा नहीं होती है तो इस प्रकरणको सुनकर कोई शंकाकार यह सोच सकता है कि 
यहाँ केवल भोगोंमें की गई श्रभिलापांका निषेध है, अन्य प्रभिलापायें कर रहे तो उससे 
सम्यवत्व न मिटेगा, ऐसा कोई शंका कर सकता है और जैसा प्रायः प्रसिद्ध कर दिया गया है 
कि धर्म धारण करके भोगोंमें श्रभिलाषा करना सो दोप है। निःकांक्षित अंगमें लक्षण बताया 


है कि धर्म धारण करके अभिलापारयें न करना, भवसुखकी इच्छा धर्मवारण करके न करना, 


भाथा ४२७ श्र, 


इसी आधारपर मानों कोई शंकाकार कह रहा है.कि भोगोंकी अभिलापाका निषेव किया गया 
"है,“अन्य अभिलापाश्नोंका नहीं अथवा : शंकाकार कह रहा है कि देखिये शुद्धकी उपलब्धि 
होने पर भी जो भोगोंमें श्रभिलाषा रखता हो उसका निषेध है सम्वेगमें । इस शंकाके उत्तरमें 
कहते हैं । ४ 
ग्र्थात्सवॉभिलाषः स्यादज्ञानं हगृविपर्ययात्‌ । 
स्यायादलब्धतत्त्वार्थों लब्धुं कामो न लव्विमान्‌ ॥४३७।। 
सम्पकक्‍्त्वमें भ्रभिलाषासान्रकी निषिद्धता-जितनी भी अभिलाषायें हैं वे सभी 
मिथ्यात्वसे हुआ करती हैं, इस कारणसे सभी अभिलाषायें निषिद्ध हैं। यहाँ मूलमें दृष्टि 
'कीजिए कि जिसको विकारका लेशमात्र भी हेय समभमें आ्राया है कि आत्मद्रव्यमें विकारोंका 
लेश भी न उठना चाहिए, धर्मादिक द्रव्योंकी तरह सहजस्वसूपमें ही रहना चाहिए--ऐसी 
जिसकी उत्कंठा हुयी है वह रंच मात्र विकारको भी नहीं चाहता । इस कारणसे कदाचित 
विकार कोई हों भी तो वें भी न चाहें हुए हैं । रंच भी चाह हो वहां सम्यक्त्व नहीं होता । 
इस बातको समयसारमें बताया है कि इच्छा ही परिग्रह है और इच्छा ही अज्ञानमय भाव 
है | तो जिसके अज्ञानमय भाव हो वह उसका परिग्रह हुआ । जहाँ अज्ञानमय भाव नहीं है, 
ज्ञानमय भाव है उसके परिग्रह नहीं कहा जा सकता । तो यहाँ परिग्रहसे मतलब बाह्मपरिग्रह 
न समझना और चारित्र मोहके उदयमें जो कुछ इच्छा हो उसे भी यहाँ परिग्रह नहीं कहा 
गया है श्रर्थात्‌ जिसका निषेव किया गया है ऐसा परिग्रह उसे नहीं कहा गया है, किन्तु 
दर्शन मोहके उदयमें जो किसी भी परभावके प्रति लगाव 'होता है उस इच्छाकी बात कही 
गई है और वास्तवमें उसी इच्छाकों ही इच्छा कहना चाहिए । जैसे जब कर्मजिपाक होना है 
कोई वेदनाका तो शारीरिक वेदना भोगनी पड़ती है कि नहीं, लेकिन उसे क्‍या इच्छा कहा 
गया है ? और क्र्मोदयसे कोई रोग आा पड़े, उपद्रव आ पड़े, उस उपद्रवमें कुछ शोक होता 
है, विषाद होता है तो क्या उसे इच्छा कहेंगे ?*''नहीं। तो जैसे कर्मविपाकमें सम्यग्हृष्टि पुरुष 
के शोक भी हो जाय तो उसे इच्छा नहीं कहा गया है, इसी तरहसे सम्यर्हटृष्टि पुरुषके कर्मे- 
विपाकवश रति भी हो जाय, इच्छा भी हो जाय तो भी उसे इच्छा नहीं कहते हैं । यहां 
यह बात समझना है कि मिथ्यात्वमें परभावके प्रति जो लगाव होता है उस स्थितिमें होने 
वाली इच्छा, उसे तो एक ओर स्थापित किया जाय और चघचारित्र मोहके उदयमें होने वाले' 
विकार उन्हें एक ओर स्थापित किया जाय तो चारित्रमोहके “उदयमें होने वाले विकार, जैसे 
विपाद हैं, शोक है इसी प्रकार इच्छा भी एक है | तो एक इच्छा तो हुई चारित्रमोहके उदय 
में सम्भव होने वाली, उसे तो घचारित्रमोहकी श्रेणीमें रख दिया जाय और यह इच्छा हुई 
(मथ्यात्वमें होते वाली, इसे अलग स्थापित किया जोय तो जैसे उन शोकादिक चारित्रमोहज 
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विकार होनेको इच्छा नहीं कहते, इसी प्रकार चारित्रमोहज इच्छाको भी इच्छा नहीं कहते । 
तो जो अ्रनिच्छ है, ज्ञानी पुरुष है उस जीवके तो इच्छाका श्रभाव ही है । जैसे ज्ञानीके शोक 
को इच्छा नहीं कहते उसी प्रकार चारित्रमोहज इच्छाकों भी इच्छा नहीं कहा जा सकता । 
यों ज्ञानी पुरुषके किसी भी प्रकारकी इच्छा नहीं रहती । केवल भोगोंकी ही अभिलाषामात्र 
निषिद्ध नहीं, किन्तु अपने आपमें मोक्षमें चलनेकी प्रेरणा देने वाला उत्साह शुभभाव, शुभोप- 
योग इसकी भी उसे इच्छा नहीं रहती, पर जिनके ,बिना काम नहीं चल सकता उममें 
उसकी प्रवृत्ति हुआ करती है । तो जितनी भी अभिलाषायें हैं वे सभी अज्ञानरूप हैं, मिथ्यात्व 
से होती हैं ।. तब न्‍्यायसे यह बात सिद्ध है कि जिसने तत्त्वार्थंकों नहीं जाना है उसने इच्छायें 
कीं, पर इच्छायें होनेपर भी पदार्थ नहीं मिलता है | चाह रहती है इच्छा कर रहा है, लेकिन 
जिसको तत्वार्थ नहीं प्राप्त हुआ है उसे चाह कर भी पदार्थ नहीं मिलता | तो स्वयंकी भी 
बात जिसे प्राप्त नहीं हुई है झ्रौर स्वयंकी ही बात वह 'चाह रहा है तो चाह है फिर भी 
चीज नहीं मिलती, तब वहाँ इस चाहको भी समाप्त करना चाहें तो अपने श्रापक्रे स्वरूपकी 
उपलब्धि हो जाती है । 
मिध्या सर्वोभिलापः स्थान्मिथ्याकर्मोदियात्परम । 
स्वार्थगार्थक्रियासिद्धौ नान॑ प्रत्यक्षतों यतः ॥४३४८॥ 
स्वार्थक्रियासिद्धिमें समर्थ न होनेके कारण शअ्रभिलाषाश्रोंकी मिथ्यारूपता--जितनी 
भी भअ्रभिलाषायें हैं वे सब मिथ्या हैं, क्योंकि सभी अभिलाषायें मिथ्यात्वकर्मके उदयसे होने 
वाली होती हैं | अभिलाषायें मात्र भमिथ्यात्वकर्मके उदयसे हैं, और यहां जो चारित्र मोहज 
विकार है उसे अभिलाषा नहीं कहा अथवा इच्छा तो सामान्य शब्द है और अभिलाषा कोई 
विशेष अ्र्थंका सूचक है और इसीलिए अभिलाषा उप्सर्गपूर्वके अभिलाषा शब्द कहा गया 
है । तो इच्छा दर्शनमोहके उदयमें हुई उसका भी नाम हुआ और चारित्रमोहके उदयमें हुई 
उसका भी नाम हुआ परन्तु अभिलाषा चारित्रमोहके विकारकों न कहेंगे श्रौर रूढ़िमें भी इस 
तरह कहा जाता है कि उसकी तो यह श्रभिलाषा है तो हादिक ढंगसे कही हुईं बातकों जब 
कहना हो तो वहाँ अभिलाषा शब्दका प्रयोग होता है । जहाँ सामान्‍्यतया कहा हो वहां 
इच्छा शब्दका प्रयोग होता । जैसे भ्रजी कुछ बात नहीं, वह ती हमारी इच्छा भर थी । वहां 
प्भिलापा शब्दका प्रयोग नहीं हुआ । तो अ्भिलाषायें सभी मिथ्या' हैं,, मिथ्यात्वकर्मके उदय 
से होती हैं और अभिलाषायें अपनी भ्रर्थक्रियाकी सिद्धि नहीं कर सकतीं । यह बात प्रत्यक्ष 
से भी विदित है और युक्तिसे भी समभमें श्राती है । श्रभिलापाकी ग्र्थक्रिया क्या हु; अभि- 
लापामें जो चाहा गया है वैसे ही पदार्थका होना इसकों कहते हैं अभिलाषाकी स्वार्थक्रिया । 
सो अमिलाषा करने पर अ्भिलाषामें जो चाहा गया है वैसी बात हो जाय, सो नियत नहीं 


गबा ४४० | प््छ 
है प्रथवा अभिलाषके नातेसे असम्भव ही है। इस बातका स्पष्टीकरण श्ागेके श्लोकोंमें 
स्वयं करेंगे और वहाँ भी अभिलापा स्वार्थक्रियाकारी नहीं है । इसको दो पद्धतियोंसे सुनना 
है । एक तो ऐसी मोटी पद्धतिसे कि सारी दुनियां चाहती है १२ उन्हें वे चीजें मिलती नहीं 
हैं । यह तो हुई एक रूढ़ि पद्धतिसे और निश्चयपद्धतिसे वहाँ यह निरखा जायगा कि बड़े-बड़े 
तीर्थंकर जैसे महापुरुषोंके भी इच्छा स्वार्थक्रियाकारी न हो सकी, क्योंकि जिस कालमें प्रभि- 
लापारूप परिणति है उस कालमें उस बस्तुकी प्राप्ति अ्रभम्भव है, क्‍योंकि वस्तुकी प्राप्ति 
होती है तो तद॒विषयक अभिलाषायें हो ही न सकती थीं । तो इन दोनों पद्धतियोंसे यह 
सिद्ध है कि अभिलापायें स्वार्थक्रिया करनेमें समर्थ नहीं हैं.। 
ववचित्तस्यापि सद्भावे नेष्टसिद्धिरहेतुतः । 
अभिलापस्याप्यस:्भावे स्वेष्टसिद्धिज्च हेतुत: ॥॥४३९॥ 

प्रभिलाषाका श्रभीछसिद्धिसे श्रसम्बन्ध--उक्त श्लोकमें यह बताया गया था कि 
अभिलापायें स्वार्थक्रिया करनेमें समर्थ नहीं हैं । उसके स्पष्टीकरणमें कहा जा रहा है कि कहीं 
पर अभिलाषाके होने पर भी हेतु न होनेसे कार्यसिद्ध नहीं होता और कहीं पर अभिलाषाके 
न होने पर भी हेतु हो तो वहां उस कार्यकी सिद्धि हो जाती है । यह बात कही जा रही है 
रूढ़ि पद्धतिसे । प्रकट दिखता है कि इच्छायें करने वाले प्रायः सभी मनुष्य हैं | तो वे जो जो 
इच्छायें करते हैं वे वे काम हो ही जाते हों, यह बात नहीं देखी जाती है । उनमें से कुछ ही 
कार्य हो पाते हैं, सो भी वे उन्त कार्योके हेतु समागम मिलनेपर होते हैं औऔलौर ऐसा भी निरखा 
जाता है कि अभिलाषायें नहीं भी रखी जा रही हैं । कोई इच्छा नहीं कर रहा है और उसे 
भी उस चीजकी प्राप्ति हो जाती है, इष्टसिद्धि हो जाती है अर्थात्‌ उसके कामकी 'चीज प्राप्त 
हो जाती है। तो ऐसी अभिलाषा और अ्रर्थक्रियामें व्यभिचार पाया जाता है। अभिलाषा 
होने पर भी काम नहीं होता और अभिलाषायें न होने पर भी काम हो जाता है और ऐसा 
व्यभिचार पाया जानेसे उक्त श्लोकमें जो यह कहा गया था कि अभिलापायें इष्टकी सिद्धि 
क्रनेमें समर्थ वहीं हैं, वह ठीक ही कहा गया हैं । श्रब इसी बातको उदाहरण द्वारा स्पष्ट 
करते हैं । 

यश: श्रीसुतमित्रादि सर्व कामयरत जगत्‌ । 
नास्य लाभो5भिलापेपि बिना पुण्योदयात्सतः ॥४४०॥॥ 

अभिलाषा होनेपर भी अ्रभ्ीष्टसिद्धि न होनेके उदाहरणमें ग्रभिलाषित श्रीसुतमिन्ना- 
दिके प्रलाभका बरणेच--अभिलाषाके होनेपर भी इृष्टसिद्धि नहीं होती है--इतने हिस्सेका इसमें 
उदाहरण दिया गया है। सारा संसार यश, लक्ष्मी, पुत्र मित्रादिक सभी चीजोंकों चाहता है, 
परन्तु चाहनेपर भी उसके ऐसी झभम्विलाषा उठ रहीं है तब भी पृण्योदयके बिना कोई वस्तु 
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मिल नहीं सकती । दरिद्र भी यश, लक्ष्मी, पुत्र॒मितन्रादिकं सभीकी चाह रखते, धनिक लोग 
भी चाह रखते, पर चाह रखने पर भी पुण्योदय नहीं है तो वहां भी उन चीजोंकी प्राप्ति तो 
नहों होती । अ्रनेक पौराणिक हृष्टान्त तो हैं ही, लेकिन यह बात प्रत्यक्षमें ही सामने नजर 
आ रही है। जो लोग व्यापार करते हैं, इतना परिश्रम करते हैं वे क्या धनकी इच्छा नहीं 
रख रहे हैं ? भरे वे तो चाहते हें कि श्रौर अधिक घन प्राप्त हो | मगर पुष्योदय जितना है 
उतना उनको प्राप्त होता है, उससे अधिक श्राप्त नहीं हो सकता । जो जीव ज्ञानप्रकाशमें हैं 
और इन बाहरी समागमोंकों कमंविपाकवश प्राप्त हुआ समझता है उसको आकुलतायें नहीं 
होतीं । वह जानता है कि प्रथम तो ये समागम श्रसार हैं और मिलते 'हैं ये पुण्योदयसे, तब 
मुझे उनके सम्बन्धमें श्रधिक विकल्प, विचारमें मग्त होनेकी क्या झ्रावश्यकता है ? अरे होगा 
तो होगा, न होगा तो न होगा । अक्षतपुण्यकी कथा प्रसिद्ध है । उसके पिताने (राजाने) जब 
प्रजाजनोंके द्वारा उसको राज्यसे बाहर निकाल दिया तो उसके प्रेमके .कारण उसकी माँ भी 
साथमें गई । राजाने उसके साथ बहुतसा श्रनाज व बहुतसा घन (अशर्फियां) गाड़ियोंमें लदा 
कर साथ भेज दिया ताकि वह दुःखी न रहे, पर देखिये उसके भाग्यकी विचित्रता कि सारा 
धन नष्ट हो गया, अनाज भी खिर-खिरकर खतम हो गया । तो पुण्योदयके बिना चाहने पर 
भी इष्टकी सिद्धि नहीं होती है । तो अभिलाषायें करना ग्रन्थ है, मिथ्या है और वह केवल 
भ्रज्ञानसे उत्पन्त हुई बात है भर उसमें तथ्य कुछ॑ नहीं रखा है । 
जरामृत्युदरिंद्रादि नहि कामयते जगत्‌ । 
तत्संयोगों बलादस्ति सतस्तश्राइशुभोदयात्‌ ॥४४१॥ 

झ्भिलाषा न होने पर भी श्रशुभोवयसे श्रनिष्टरंयोगकी बलात प्राप्ति--इस श्लोकमें 
यह बतला रहे हैं कि अभिलाषायें नहीं भी रखी जा रही हैं जिन चीजोंकी, फिर भी उनकी 
प्राप्ति होती हैं| जैसे कोई पुरुष यह तो नही चाहता कि मुझे बुढ़ापा मिले, दरिद्रता मिले, 
दुःख मिलें, पर ये न चाहने पर भी आते ही हैं | जैसे मनुष्यका शरीर है, उमर बढ़ रही 
है, शरीर कितना ही पुष्ट हो, कोई कितना ही बढ़िया भोजन भी करे, बड़े साधन भी बनाये, 
पर बुढ़ापेकों कोई रोक सकता है क्‍या ? मृत्युको कोई रोक सकता है क्या ? अथवा इस 
श्राने वाली दरिद्रताको भी कोई रोक सकता है क्या ? तो देखिये न चाहकर भी ये चीजें 
झ्राती ही हैं। यह बात एक जो लोकमें प्रत्यक्ष दिख रही है उस ढंगसे कही हुई बात है । 
जो अनिष्ट है'उसे नहीं चाहता है, वह भी कर्मोदयवश आना पड़ता है भौर जो इृश है, जिसे 
चाहते हैं वह पुष्योदय न हो तो आा' नहीं सकतो है। इस तरह इस इलोकमें इष्ट और अ्रनिष्ट 
की चाह और अनभिलाषामें इच्छानुकूल श्र्थक्रिया न हे यह बात बताया है, लेकिन श्र 
, इृषट-इशमें ही बात लगाप्रों 4 इ६, धन, पुत्र, मित्रादिकको कोई चाह रहा है और पृण्योदय नहीं 
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है तो वह नहीं मिलता और ये धन, पुत्र, मित्रादिक जो कि लौकिक जनोंको बड़े दृष्ट हैं उन्हें 
कोई ज्ञानी जीव नहीं चाह रहा है लेकिन जब ग्रहस्थीमें है, यहां रह रहा है तो ऐसी वे चीजें 
अनायास प्राप्त हो जाती हैं, जिनका उपयोग भी सम्यग्दष्टि करता है। तो न चाहते हुए भी 
मिल जाती है और चाहते हुए भी नहीं मिलती हैं । यह हुई इष्टके सम्बन्धमें बात । 
परमार्थेतः इच्छाके समय इष्प्राप्तिकी श्रसंभवता--अब परमार्थकी बात निरखो-- 

अभिलापा और अभिलापके विषयकी पूति ये दोनों कभी भी एक कालमें सम्भव नहीं हैं । 
इसे कहते हैं वेद्य-वेदकभाव । वेद्यमाव--जों वेदा जाय, जो इच्छा किया हुआ भाव हो सो 
वेद्यमाव है । वेदकभाव-भोगनेके समयका भाव वेदकभाव है । ये दो परिणतियाँ भिन्न परिण- 
तियां हैं । भोगनेफ़े समयका भाव झ्ौर जिसके भोगनेका भाव हो रहा है उसकी चाहका भाव 
कि यह मुझे मिल जाय, ऐसी चाहका भाव--ये दोनों बातें एक साथ नहीं हो सकतीं । जैसे 
किसी पुरुषके हाथमें १००) हैं तो वे तो हैं ही, श्रब क्या वह सोचता है कि ये १००) मुझे 
मिलें ? भ्ररे वे तो मिले हुए ही हैं । तो जो चीज प्राप्त है उसके सम्बन्धमे इच्छा क्‍या उठे ? 
और जिसके सम्बन्धमें इच्छा उठ रही है, समभिये कि वह चीज उपलब्ध नहीं है । तब ही 
तो उसके सम्बन्धमें इस पद्धतिका भाव बनता है कि यह मुझे मिले। तो यों इच्छा और 
भोग इन दोनोंकी १रिणति एक साथ नहीं होती । एक हृष्टिसि एक साथ भी है, मगर उसका 
विषय बदला हुआ है । निरन्तर तो उपभोग है इस जीवके और निरन्तर ही इच्छायें चल 
रही है तो कैसे कहां जाय कि इच्छाके समयमें उपभोग नहीं है ? पर उपभोग दूसरेका है 
और इच्छा क्‍या कोई दूसरेकी है ? यों निरन्तर चल रही है। जैसे १००) हाथमें हैं और 
इच्छा कर रहे कि हजार रुपये मिल जायें तो १००) का उपभोग भी चल रहा और हजार 
रुपयेकी इच्छा भी हो गई। इस तरह इच्छा और भोग एक साथ हो जायेंगे, पर उस ही 
विषयकी इच्छा श्रोर उसही विषयका भोग--ये दो परिणतियाँ एक साथ नहीं हो सकतीं । 

तात्पर्य यह है कि अ्भिलायाके अनुसार कुछ होता नहीं है, इस कारण अ्रभिलाषाका त्याग 
क्रो । 

. संवेगो विधिरूप: स्यास्तिषेधश्च निषेधनात्‌ । 
स्थादिवक्षावशाद्‌ दढ्ूँतं नार्थादर्थान्‍्तरं तपोः ॥४४२॥ 
संवेगकी विधिरूपता व निषेघरूपता तथा दोनोंमें श्रनर्थान्तरता--संवेग विधिरूप भी 

होता है ओर निपेधरूप भी । जब संवेगमें कोई विध्यात्मक भाव निरखा तब वह विधिरूप है, 

उसका लक्षण बताया गया है कि धर्ममें, धर्मके फलमें और परमेष्ठीमें अनुराग होना सो संवेग 

है और जब तिषेध की दृष्टिसे देखेंगे कि उस संवेगभावमें क्या 'चीज नहीं रही, जिसके कारण 

इतनी विशुद्धि बढ़ी है ? तो वहाँ निषेघरूप स्वरूप मजरमें आयगा कि संसार, शरीर, भोगों 
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का राग न रहा आदिक रूपसे । तो इस तरह .जो संवेगके दो क्षण कहे जा रहे हैं वे केवल 
विवक्षाके भेदसे दो लक्षण हुए । वस्तुतः उनमें अर्थान्तरता नहीं. है कि किसीके संसार, शरोर, 
भोगोंसे निवृत्ति रूप संवेग होता होगा और किसीके धर्म और धर्मकलमें अनुरागरूप संवेग 
होता है, लेकिन संवेगभाव जिसके है वह इसी प्रकार है कि धर्मका अनुराग होगा और संसार 
से वैराग्य होगा, इस कारण इन दोनों लक्षणोंमें श्र्थान्‍्तरता न समझना चाहिए । 

त्याग: सर्गभिलापस्य निर्वेदों लक्षणातथा । 

स संवेगोथवा धर्म: साभिलाषों न धर्मवान ॥४४३॥ 





संवेगकी सर्वाभिलाषात्यागस्वरूपता--सर्व अभिलाषाश्रोंका परिहार होना अ्रथवा 
वैराग्य होनी, सो सम्वेग है। यही संवेग धर्म कहलाता है। इस कथनसे यह निर्णाय लेना 
चाहिए कि जो अभिलापासहित है वह धर्मवान नहीं है । जिस पुरुषको'संसारके किसी समा- 
गममें किड्च्चित भी अभिलापा है, पर श्रद्धापूवंक अभिलापा है तो वह धर्मवान नहीं है । यों 
तो चारित्रमोहनीयके विपाकमें अनेक प्रकारके विकार बनते हैं, विषाद, शोक, क्रोध श्रादिक 
उसी तरह लोभ भी होता है । इच्छा भी बनती है, किन्तु वह सब अभिलाषा नहीं कहलाती । 
अभिलाषा तो जो दर्शनमोहके विपाकसे उत्पन्न होती है, जिससे जीवमें परपदार्थोके प्रति 
लगावको बुद्धि जगती है उसे भ्रभिलाषा कहते हैं। ऐसी अभिलाषा जिस पुरुषके बन रही हो 
वह पुरुष धर्मवान नहीं कहा जा सकता । इस तरह संवेगके लक्षणमें यह प्रसिद्ध किया गया 
कि रंच मात्र भी इस सम्यस्हश्कोी अभिलापा नहीं होती । इसी भावकों लेकर समयसारमें 
बताथा गया हैं कि जिसके परमाणुमात्र भी इच्छा है, परपदाथकि प्रति परमाणुमात्र भी 
प्रिग्रहभाव है वह सम्यग्दष्टि नहीं है, क्योंकि परमाणु, मात्र श्रन्य पदार्थों उसने स्वीकार 
कर लिया तो उसने अनात्माकों भी नहीं जाता । जिसने आ्रात्मा अनात्माको नहीं जाना उसने 
जीव भ्रजीव आादिकको भी नहीं जाना । यों उसे सम्यक्त्व नहीं है जहाँ परमाणुमात्रमें भी 
राग बना हुआ है । तो यह राग बताया गया है श्रद्धामय राग याने परवदार्थीके प्रति एक 
के प्रति भी अनुराग हो तो समभिये कि वहाँ सम्यक्त्व नहीं है, ऐसे अनेक उदाहरण थे और 
हैं । जैसे कोई पुरुष केवल पुरुष स्त्री ही हैं। घरमें आनन्दसे रह रहे हैं, बड़ा मौज है, किसी 
से विरोध नहीं, किसीको कष्ट नहीं पहुंचाते, कोई कमानेकी चित्तमें शंल्य भी नहीं रखते, 
धर्मपालनका भाव भी रखते, ज्ञानक्रे प्रति उमंग भी रखते, किन्तु स्त्रीमें उस पुरुषकी श्रात्म- 
बद्धि है तो उसकी वजहसे श्रपना श्यज्धार शोभा, भरा पूरा रहना, इस तरहका कुछ मनमें 
भाव बना हुआ है तो ऐसे जीवके सम्यक्‍त्व नहीं है क्योंकि दर्शन मोहकृत अभिलाषा एक 
जमको स्त्री मात्रमें हो गई है । तो इस तरह अ्भिलाषा सम्बेग भावमें नहीं होती । , 


गाथा ४८४ * ५ १ 

नाथि धर्म: क्रियामांत्रं मिथ्याहसटेरिहार्थतः । 

नित्यं रागादि सद्भावात्‌ प्रत्युताइधर्म एवं सः ॥४४४।॥ 

भिथ्याहृष्टिके रागादि सम्भाव होने, सदा अ्रधर्मरूपता होनेके कारण क्रियासात्रमें 

धर्मत्वकी प्रतिषेध्यता--तो अभिलाषामें धर्म नहीं है, यह बात इस्र श्लोकमें बतायी गई है । 
अब यह बतला रहे कि जो क्रियामात्र है वह भी धर्म नहीं है । शरीरसे कोई चेष्टा हो, बचनों 
से चेष्टा हो, ऐसी क्रिया धर्म नहीं कहलाती, क्योंकि मिथ्याहष्टि जीवोंके भी रागादिकका 
सद्भाव होने से ऐसी क्रिया चलती रहती है, तो क्या वह क्रिया धर्म हो जायगी ? जिंसके 
रागादिकका सदूभाव है ऐसे पुरुषके तो अधर्म ही बत॑ रहा है । धर्मकी तो गंध भी नहीं है; 
तो जो क्रियाकाण्ड है, पूजन वंदन और और भी यात्रा आदिक जो क्रियाये हैं वे क्रियायें तो 
इस तरह हुई हैं कि भीतरमें उस शुद्ध तत्त्वके प्रति अनुराग जगा है श्रौर उस अनुरागके 
कारण ग्ररहंत सिद्ध प्रभुमें भक्ति उमड़ी है और उस भक्तिमें ये क्रियायें बन रही हैं तब तो 
वह सही व्यवहारधर्म है और प्रभुकी कुछ खबर नहीं है, बल्कि स्वरूप और उल्टा मान रखा 
है कि यह मेरे परिवारका पालनहार है, इसकी कपासे सम्पदा आती है आदिक कोई भाव 
लिए हुए है वे कदाचित्‌ भावभीने होकर भी क्रियायें करते हैं तो भी उन क्रियाश्रोंमें कोई 
धर्म मिलता नहीं है। प्रथम तो ज्ञानी भी क्रियायें करता है तो कहीं क्रियाश्रोंमें धर्म नहीं 
होता किन्तु ज्ञानीके चिन्तनकी दृष्टिमें धर्म पड़ा है, वहाँ उस ज्ञानीके चिन्तनका बोध न रप्त 
कर क्रियायें हो रही दिखती हैं । इस कारण क्रियाश्रोंको धर्म कह देते हैं, पर यहाँ मिथ्या- 
दृष्टियों के तो क्रियाश्रोंसे धर्म कहनेकी कोई गुज्ञाइश भी नहीं है । 

नित्यं रागी कुद्ृष्टिः स्यान्त स्यात्क्‍वंचिदरागवान्‌ । 

अस्तरागो$स्ति सदृष्टिनित्यं वा स्यान्न रागवान्‌ ॥॥४४५॥। 

सिथ्याहृष्टिकी नित्यरामिता व सम्यग्हृष्टिकी श्रस्तरागता--मिथ्याहृष्टि पुरुष सदा 

रागी रहता है । उसे निद्रा भी आ जाय और अचेत पड़ा हुआ है तो.क्या उस समय उसको 
कहा जा सकता कि रागी नहीं है ? वासनामें तो भीतरमें राग बना हुआ -है ।. कैसी है वह 
सुप्त दशा कि अचेत जैसा लगता । उसे भी कुछ समभमें नहीं श्रा रहा है, कोई विकल्प नहीं 
उठ रहा, लेकिन भीतर वह सब गाड़ी बराबर ज्यों की त्यों चल रही है। कर्मबन्ध होना, 
अध्यवसाय होना, रागादिक परिणाम होना, और कभी-कभी तो स्वप्नमें बड़े विकल्प उठते हैं, 
उनको भी वह अचुभव रहा है । तो जो मिथ्याहृष्टि पुरुष है, जिसका आशय मिथ्या है वह तो 
सदा रागी है। वह कभी रागरहित नहीं हो पाता जब तक मिथ्यात्वका सम्बन्ध है, लेकिन 
सम्यस्टृष्टि पुरुष तो अस्तराग है । पहिले राग था मिथ्यात्व अवस्थामें किन्तु मिथ्यात्वका 
उदय होने पर राग दूर हो गया है । यहाँ जो कुछ राग शेष रहा है वह चारित्रमोहकृत है । 
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सो जैसे चारित्र मोहकृत हास्य, रति, अ्रति, शोंक आदिक बातें उत्पन्त होती हैं उस ही श्रेणी 
का राग रहता है, वह राग दर्शनमोहकृत नहीं है जो संसारबन्ब परम्परा बढ़ाने वाला है उस 
रागका तो अस्त हो गया है, वह रंचमातन्र भी नहीं पाया जा रहा है। ऐसा सम्यग्हध्टि रागी 
नही है, किन्तु रागरहित है । 
अनुकम्पा क्रिया ज्ञेया सर्व सत्तवेष्वनुग्रहः । 
मैत्रीभावोष्थ माध्यस्थं नःशल्यं वैरवर्जनातू ॥४४६॥। 
सर्वसत्त्वानुप्रह, सत्त्वमेत्री, माध्यस्थ्य व पैरवर्जनको श्रनुफस्पारूपता--संवेगभावनामें 
विधिपरक, निषेधपरक सब वर्शान करके यह सिद्ध किया है कि सम्यग्हृष्टि जीवके राग नहीं 
है । इस कारण वह नित्यधर्मशील है । इस तरह सम्वेग भावनाके स्वरूपका उपसंहार करके 
श्रब इस एलोकमें अनुकम्पाका लक्षण कहा जा रहा है। सर्वप्राणियोंमें अनुराग होनेका नाम 
श्रतुकंपा है । समस्त जोवोमें मैत्रीभाव रखेंनेमें भी क्या है ? जहाँ सब जीवोंके ज्ञेमका भाव हो, 
किसीको दुःख न हो इस प्रकारका परिणाम है वह सब अनुराग कहलाता है । वहाँ द्ेषबृद्धि 
छोड़कर मध्यस्थ भाव धारण करें तो उसे भी अनुकम्पा कहते हैं । मैत्री, प्रमोद, कारुण्य, 
मध्यस्थ, ये चार प्रकारकी भावनायें अनुकम्पामें ही गभित हो जाती हैं। अचुकम्पामें दूसरे 
प्राणियोंके प्रति सहृदयताकी बात जगती है । तो मंत्री भी इसी ग्राधारपर होती है। प्रमोद 
भावनामें गुणी जीवोंको निरखकर हर्ष होता, लेकिन उस हर्पमें यह बराबर गर्भित है कि उस 
धर्मात्मापर कोई विपत्ति ञ्रायी तो उसका निवारण करनेका इसके निरन्तर भाव बना हुआ है 
आर कभी-कभी तो लोग कह भी बैठतें है, किसी धर्मात्माके प्रति बहुन भक्ति जगती है तो 
कहते है कि बेचारा बड़ा सज्जन है | तो उनके ये शब्द अनुकम्पाको जाहिर कर रहे है । जो 
इस प्रकार कह रहा है उसके प्रति उस भावनामें भक्ति भी है और साथ ही कोई कष्ट आये 
तो उसके लिए तन, मन, धन, वचन संबका उपयोग करनेका उसमें भाव भी पड़ा हुआ है । 
कारुण्य तो सीधी अनुकम्पा है ही और माध्यस्थभाव भी अचुकम्पा है। कोई पुरुष विपरोत 
चल रहा है, अपराधी है तो उस पर ह्वेप न करके उसके प्रति माध्यस्थ भाव रख लेवा यह 
उसकी अनुकम्पा होती है । श्रथवा शत्रुता छोड़ देनेसे सम्पूर्णा जीवोंमें निप्फषायभाव हो जाना 
इसका नाम भी अनुकम्पा है। 
दृह्मोहानुदयस्तत्र हेतुर्वाच्यो5स्ति केवलम । 
मिथ्याज्ञानं बिना न स्था"हरभाव: क्‍्वचिद्यतः ॥४४७।॥। 
संस्यक्‌ श्रनुकम्पाका कारण दर्शनसीहका श्रनुदय--इस सम्यस्हृष्ट पुरुषमें ऐसी हे 
विलक्षण अतुकम्पायें क्यों उत्पन्न होती हैं? उसका मूल कारश क्‍या है ? इसका वर्णात इस 


श्लोकमें किया गया है, उस जीवके दर्शन मोहनीयका अनुदय है, इस कारण सम्पूर्ण जीवोमें 


गाथा ४४८ द्द्क्‌ 


दयारूप परिणाम हो गया है । जब इस जीवके दर्शनमोहका उदय रहता है. तो मिथ्याशय 
कहलाता है और उस मिथ्याशयमें देह और इन्द्रियको यह आत्मा मानकर उसके पोषणामें 
अपना उपयोग लगाता है और उस समय जो देह इन्द्रियके पोषणके- साधन, होते हैं, ऐसे जीवों 
के प्रति तो करता है वह मैत्रीभाव और अन्य जीवोंके प्रति उसका मैत्रीभाव नहीं रहतो 
श्रीर इसी कारण जब उन अन्य जीवोंके. द्वारा या किसी भी जीवके द्वारा कोई अपने विषयमें 
बाधा उत्पन्त होती हुई देखी जाती है उस समय उसपर वैरभाव उत्पन्न होता है । तो ऐसी 
विपमतायें कब समाप्त हों ? जब यहाँ यह बोध हो कि श्रोह संसारके सर्वंजीव एक समान 
स्वरूप वाले हैं, मेरा कुछ भी परिणमन किसी भी. जीवके द्वारा नहीं बनता । न सुधार, न 
ब्रिगाड़, अतएवं सभी जीव मुझसे निराले हैं और उनका स्वरूप भी स्वयं प्रभुकी तरह एक 
अविकार चैतन्यस्वभावमात्र है। जहाँ यह बात निरखी कि वहाँ किसीके प्रति वैरभाव नहीं 
रहता । तो सब जीवोंमें मित्रताका परिणाम हो, ह्ेेषबुद्धि छोड़कर माध्यस्थ्यभाव श्राये तो 
इसका कारण दर्शनमोहनीयका अनुदय है, क्योंकि मिथ्याज्ञानके बिना कभी सी वेरभाव 
उत्पन्न हो नहीं सकता । जैसे किसी को दूसरेके प्रति किसी भी प्रकास्का वैरभाव जग रहा है 
तो यह अनुभव है कि उसमें मिथ्याज्ञान पाया जा रहा है और जितने अंशोंमें कषाय है उतने 
में तो वह अज्ञान है ही, इसमें संदेह ही क्‍या है ? तो जब दर्शनमोहनीयका अनुदय हो तब 
इन जीवोंमें इस प्रकारकी विलक्षण अनुकम्पा (दया) प्रकट होती है । सम्यबम्जान, सम्यरदर्शन 
का अ्रविनाभावी है । सम्यक्त्व होने पर ज्ञान सम्यग्जान कहलाता है । तो जब सम्यवत्व हो 
तब सही ज्ञान है और सही ज्ञानमें सही बोध होनेके कारण वेरभाव नहीं रहता और जहाँ 
मिथ्यात्वका उदय है वहाँ ज्ञान मिथ्या होता है। तो श्राशयके अनुसार विकल्प होता और 
उनके अनुसार चेष्टायें होती हैं । तो इस तरह बैर पैदा करके अपनेको मैला करना वह 
मिथ्यात्वके उदयका परिणाम है । सम्यग्हष्टिके दर्शनमोहका उदय न रहनेसे वह सर्व जीवोंमें 
बैरका परिहार करके माध्यस्थ्य भाव धारण करता है । 
मिथ्या यत्परत: स्वस्थ स्वस्माह्दा प्रजन्मिनाम । 
इच्छेत्तत्युखदुःखादि मृत्युर्वा जीवितं मनाक्‌ ॥४४८॥ 

परसे स्वके सुख दुःख, जीवत सरणकी मान्यताका थ स्वसे परके सुख दुःख, जीवन 
मरणकी मान्यताका सिध्यापत--दूसरे जीवसे अपना जीवन मरण समझना, अपने द्वारा दूसरे 
जीबोंका जीववमरण समभना, इसी प्रकार दूसरोंस अपना सुख, दुःख समझना, अपने द्वारा 
दूसरोंका सुख दुःख समझता यह मिध्याभाव हैं। जैसे लोकमें प्रायः सभी मनुष्योंके ऐसा 
विचार चलता हू कि मैं इतने मनुष्योकों पाल रहा हूं, मैं इनको जीवित रख रहा हूं । मैं इन्हें 
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मार सकता हूं, मैं इन्हें दुःख दे सकता हूं, इस प्रकारका परके प्रति जीवनमरण सुख दुःखके 
कर सकतनेका परिणाम बनाना, मानना कि मैं ऐसा कर सकता हुं--यह मिथ्या है। और इसी 
प्रकार दूसरे लोग मेरा जन्म मरण सुख दुःख कर देंगे, ऐसा आशय भी मिथ्या है । यद्यपि 
व्यवहारमें ऐसा निमित्तनैमित्तिक भाव सम्बन्ध देखा जा रहा है कि दूसरे लोग हमारे सुखमें 
बाधक भी बन जाते, साधक भी बन जाते, लेकिन अह सब मिथ्या व्यवहार है | वस्तुत: जीव 
की आनन्द तो अपने आपके सहज स्वभावका आलम्बन लेनेसे प्रकट होता है । श्रविकार 
शाश्वत सहज घिद्रपके आलम्बनसे जो सहज निराकुनता होती है उसे यही है एक कर सकने 
वाला । दूसरा कौन हो सकता है ? और जीवन मरण, सुख दुःख भी जो दूसरोंके द्वारा देखा 
गया है तो वे अन्य भी केवल नोकमंमात्र होते हैं । जब अ्रसाताका विपाक आया तो उस फल 
की प्राप्ति होनेमें बाहरी पदार्थ नोकर्म मात्र होता ही है । उन्होंने भी जीवन मरण अथवा सुख 
दुःख नही किया है । तो कोई पुरुष ऐसा परिणाम रखे कि मैं दुसरोंको जिलाता हूं, मारता 
हूँ, सुखी करता हूं दुखी करता हूं या अन्यसे श्रपने लिए ऐसा माने तो वह भाव मिथ्या कह- 
लाता है | मिथ्याभाव क्‍यों है ? इसके उत्तरमें कहते है । 
ग्रस्ति यस्यैतदज्ञानं मिथ्याहृष्टि: स शल्यवान्‌ । 
अज्ञानाडन्तुकामोपि क्षमों हन्तुं न चाइउपरम्‌ ॥४४६॥ 
उक्त मिथ्या मान्यताश्रोंके सिथ्यापतका कारण--जिस पुरुषके जैसा उक्त २ लोकमें 
बताया गया उस प्रकारसे आशय बना हुआझा है, अज्ञान बना हुआ है वह जीव मिथ्यादृष्टि है 
झ्रौर शल्यवान है । जैसे जिसका यह भाव बना है कि मैं पुत्रोंकी सुखी कर सकता हूं, मैं 
सुखी करूँगा, तो इस भावके रहने पर उसको शल्य क्यों सदा बनी रहती है कि मेरा सुखी 
होना मेरे भाग्योदयपर निर्भर है। मेरे भवितव्यपर मेरी परिणति निर्भर है और इसने मान 
यह रखा कि मैं दूसरेको सुखी कर सकता हूं। तो जब वह सुखी नहीं होता तो उसको शल्य 
रहती है और चित्तमें बड़ा खेद मानता है। जो काम सोच रखा है, वह काम न बने तो 
उमके न बननेका कोई खेद नहीं है, किन्तु मैं कर सकता था और यह न हुआझ्ा तो उसको 
मन्यताका खेद होता है। जिन जीवोंको जो क्लेश है वह क्लेश यों कठिन बन गया है कि 
भीतरमें यह शल्य पड़ी हुई है कि मै इस कामको इस तरह कर सकता था, कर सकता हूँ, 
कर सकंगा, इस प्रकारका जो भाव बनाया है और फिर वह काम होता नहीं तो उसका खेद 
बढ़ जाता है | तो कोई पुरुष ऐसा भाव लिए हुए हो कि मैं इसके कामकों नहीं कर सकता । 
मेरे यह अधिकारकी बात नही है, ऐसा भाव हो ग्रौर कदाचित इच्छा भी हो कि यह काम 
न जाय, और न बने तो उसका खेद न होगा, क्‍योंकि अतः उसके यह ज्ञानप्रकाश बना हुआ्ना 
है कि इसपर मेरा अधिकार नहीं है । जैसे खुदका माना हुआ घर यदि ठीक तरहसे नही 
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चलता तो उसरा लोग खेद मानते हैं, तो क्‍यों खेद मानते हैं कि उनके चित्तमें यह बात बसी 
है कि यह मेरा ही तो घर है, जो मैं चाहूं, जैसा चाहूं वैसा बनेगा, इस कारण उसे खेद है, 
और हमारे दूसरे मित्रादिक हैं उनका कोई काम बिगड़ रहा हो तो वहाँ भाव तो कर रहा है 
कि मैं इसका काम सुधार दूं, मगर भीतर यह भाव पड़ा है कि इस पर मेरा अ्रधिकार क्या 
है ? मेरा नहीं है कुछ तो बिगड़ने पर भी उसको खेद नहीं होता। तो बाहरी पदार्थोमे 
किसी भी बाहरी परिणतिके कारण खेद नहीं है, किन्तु उसके चित्तमें यह बात समाई है कि 
मैं कर सकता हूं और फिर नहीं होता है वैसा तो उसे खेद होता है और यही उसके लिए 
शल्यरूप बना हुआ है । इस कारण मिथ्याहृष्टि सदेव शल्यवान है । 
समता सर्वभूतेष॒ यानुकम्पा परत्र सा । 
अर्थतः स्वानुकम्पा स्थाच्छल्यवच्छल्य वर्जनात्‌ ४५ ०॥ 
स्वानुकस्पा व परानुकम्पा--अनुकम्पा दो प्रकारकी होता है (१) परानुकम्पा, (२) 
स्वानुकम्पा । समस्त प्राणियोंमें समताभात्र रखना इसका नाम है परानुकम्पा । इसीके साथ 
सब अनुकम्पायें गर्भित हैं। लौकिक शनुकम्पा भी गभित है और पारलौकिक प्रारियोंफे 
सम्बन्धमें जो अ्रनुकम्पाबुद्धि होती है वह परानुकम्पा कहलाती है । स्वानुकम्पा भ्रर्थात्‌ः परमा- 
थंतः: शल्यकी तरह शल्य जो अपनेमें पड़ी है उसका परिहार करदे उसका नाम है स्वाचुकम्पा । 
माया, मिथ्या, निदान--इन शल्योंके मायने हैं सब प्रकारके बिपरीत अभिनिवेश । पदार्थके 
सम्बन्धमें जो स्वरूपके विपरीत भावना बनी है, जिस भावनासे निरन्तर शल्य रहा करती 
है वह शल्य समाप्त कर देता है अर्थात्‌ समस्त भेदबुद्धियोंसे दूर होकर एक निज यथार्थ अभेद 
बुद्धिकी ओर आये, वहाँ जो स्व और परमें अ्रभेदबुद्धि कर रखी थी उससे हटकर अपने-अपने 
लक्षणसे वस्तुको भिन्न-भिन्न पहिंचानकर ममता शल्य छोड़ देवें तो वह कहलाती है स्वानु- 
कम्पा । जीव सभो आनन्द चाहते हैं, पर आनन्द वास्तवमें स्वानुकम्पा है। सो अपने आपपर 
कुछ कृपा तो करें कि जो व्यर्थंके अ्ज्ञानभावसे, अन्न वभावसे, परबुद्धिसे जो निरन्तर शल्य 
बनी रहती है, अ्रथवा जो अपने आपके उस शुद्ध आत्मद्रव्यसे विषयकषायोंकी छुट्टी नहीं कर 
पाते उन विषयकषायकी परिणतियोंकी छुट्टी कर दें, उनको अब अपनेमें प्रवेश न होने दें, इस 
का नाम है स्वानुकस्पा । 
रागायगुद्धभावानां सद्भावे बन्ध एवं हि । 
न बन्धस्तदस:्भावे तद्विधिया कृपा5त्मनि ॥४५१॥ 
बच्धसंकटमुक्तिके लिये स्वानुकम्पा करनेका अनुरोध--रागादिक अशुद्धमाव यदि हैं 
तब तो बंध होवा है और न रहें तो बन्ध नहीं होता । बन्धन, परतंत्रता ये सब दिख ही तो 
हे हैं। तो हमारा बन्धन यदि हृढ़ नहीं हैं, यदि बंधनसे हटकर केवन अपने स्वातंत्र्यमें आने 
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की भावना हुई है, अपने आापपर कुछ कृपा हो गयी है तो उन रागादिक श्रशुद्ध भावोंका, 
श्रभुद्धभावोंका लगाव न रखिये । रागरहित जो एक ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभावकी हृष्ट 
करें। इस स्वानकम्पाके न होनेसे ऐसे कर्मोका बन्ध होता है जिसके कारण श्रन्य प्राणियोंसे 
बैर होता है और उस बैर व्यवहारमें संक्लेश विडम्बना बनती है। तो अपने आपमें ही यदि 
अपनी संभाल कर लो जाय तो सारी संभाल अपने आ्राप हो जाती है। और एक अपनी 
संभाल न रखी और बाहरी पदार्थोकी संभाल रखी तो न परकी संभाल हो सकती, न अपनी 
संभाल हो सकती । तो अपने श्रापको संभाल लेना, बस इसीमें विवेक हैं, यही एक वास्तविक 
चतुराई है । तो ऐसी स्वानुकम्पा तब ही बनती है जब रागादिक अशुद्ध भावोंकों आत्मामें न 
न होने दें । रागादिक अशुद्ध भाव आत्मामें न हों, इसका उपाय है विकाररहित ज्ञानमात्र निज 
सहजस्वभावकी दृष्टि रखना । यही मै हूं ऐसी प्रतीति रखना, इसके अतिरिक्त श्रन्य परभाव 
मैं नही हुं और न किसी अन्य पदार्थसे मेरा सम्बन्ध है, ऐसा यह मैं स्वसम्वेद्य ज्ञानमांत्र हूं 
इतनी हृष्टि करलें तो रागादिक अशुद्ध भाव दूर हों, रागादिक भाव दूर हों, बन्धन दूर हो, 
तो बही अपने झ्रापकी कृपा कहलाती है । 
ग्रास्तिक्यं तत्त्वसडद्भावे स्वतः सिद्धे त्रिनिश्चितः । 
धर्म हेती च धर्मस्य फले चाउचत्मादि घर्मवत्‌ ॥४५२॥ 
तत्त्व, धर्म, धर्महेतु, धर्मफलके याथात्म्य विनिश्चयकी श्रास्तिक्यरूपता--अ्रनुकम्पा 
का स्वरूप बताकर अब आस्तिक्यका लक्षण इस श्लोकमें कह रहे है। तत्त्वके सदृभावकों 
जैसा कि वह अपने आप स्वतः सिद्ध है; धर्ममें, धर्मके कारणमें, धर्मके फलमें जैसा कि उन 
सबका स्वरूप है, जिस प्रकार आत्मा अपने धर्ममें सहज है उस प्रकारसे विश्वास करना, 
निश्चय करना इसका नाम आस्तिक्य है। अ्रस्ति इति मतिय॑स्थ स आस्तिकः, आास्तिकस्य 
भाव, आस्तिव्यम्‌ । जो जैसा है वह उस प्रकारसे है इस तरह जिसकी बुद्धि बनी है उसको 
कहते हैं आस्तिक और आस्तिक आत्माका जो परिणाम है उसको कहते है आस्तिक्य । जो 
बात जिस प्रकार है उस प्रकारसे उसमें विश्वास हो तो उसे आस्तिक्य कहते है । आस्तिक्य 
शब्द ही अपना ठीक स्वरूप बता रहा है | यों तो सभी मतावलम्बी किन्‍्ही न क्रिन्हीं शब्दोंमें 
ऐसा कहते हैं कि जो मेरे मतको माने सो तो सही है और जो मेरे मतको न माने वह मिथ्या 
है । उसे काफिर कह दो, मिथ्यादृष्टि कह दो, नास्तिक कह दो, किन्ही भी शब्दोंमें कहो । तो 
यों अपने मतका प्रलाप है । श्रास्तिक्य नाम तो उसका है कि जो पदार्थ जिसरूप है उस रूप 
में गाने, ऐसे परिणामको श्रास्तिक्य कहते है। यह पुरुष झ्रास्तिक हैं श्रथवा नास्तिक, इसकी 
यदि परीक्षा करनी है तो युक्तियोंसे उसके मानें गए वस्तुस्वरूपकी कसौटीपर उतरिये । तब 
निर्णय बनेगा कि यह आस्तिक है श्रथवा नहीं। केवल अपने मतके पक्षपातसे किसीकों 


ता आज का कब लय है छठ 5 ६७: 
' ऑओस्तिक अथवा नास्तिक कहना- यह: तो पक्षपात-है । तो तत््वका स्वरूप: जिस प्रकार:ह उस - 
- प्रकारसे निश्चय करना आत्मांका जो धर्म है सहज: स्वतःसिद्ध, और: उस .धर्मके भी ग्रंहस्स ' 
- करनेका जो उपाय है तथा: उस घर्मके : अहण: करनेका- जो फल है उसमें यथार्थ बुद्धि होना 
इसका नाम है आस्तिक्य ।- वह :ऑस्तिक क़िस-किस प्रकारका भाव है ? उसका वर्शान इस 
' झलोकमें आगे किया जा-रहा है। + .. : मम 2 अर 
| गस्त्यात्मा 'जीवसंज्ञों यः स्वत्तः सिद्धोप्यमूतिमान 4 - 
चेतन: स्यादजीबस्तु यावानप्यस्त्यचेतनः ।॥४५ ३॥ है 
ः जीवाजीवविषयक श्रास्तिक्य--आपा और पर इन: दो बातोंके निर्णोयमें समस्त विश्व: 
का ज्ञान, भरा है । जो आपा.- हैं वही जीव नामसे कहा गया है:। जीव नामक :आत्मा- है अर्थात्‌ 
. स्वयं कोई है, आप है और वह जीव स्वरूप है, स्वतःसिद्ध है, अमूर्त है, मैं हूं.। जैसे: मैं 
हूं उस अकारसे अपने झ्रापके अस्तित्वमें जिसकी बुद्धि 'लगः गयी. उसे कहते: हैं प्रास्तिक ॥ तो: 
ऐसा यह मैं झ्ात्मा :स्वतःसिद्ध हूं, किसीके ह्वारा.बनाया गया हूं। यह तो किसी भी सतमें. 
. बात नहीं फबती, और .ह मैं-आत्मा ,चैतन्यज्ञानप्रकाशमात्र प्रतिभासस्वरूप किसीके द्वार 
. किस ढंगसे:बताया जा सकेगा ? - वहाँ. तो बताया हुआ कोई पदार्थ किसीका नहीं है, सभी 
. स्वतःसिद्ध हैं और फिर थोड़ा ऐसा: व्यवहारसे: कह सकते . हैं कि मिद्लेको सानकर लोंधा बना- 
 कर-“चाकपर चढ़ाकर घड़ा बना: दिया तो लो :बना दिया गया । बन गया घड़ा । यह व्यवहार 
. किया“जा सकता है; लेकिन आत्माक्े बनाये जानेमें व्यवहार. भी तो सम्भव नहीं है । यह 
. प्रतिभासमात्र:अंतस्तत्त्व किसके हारा बनाया गया, किस साधनसे बनाया गया ? किसने बनाया, 
: कहाँ बैठकर .बनायो ?“जो बनाने वाला होगा वह शरीरधारी है,या इसी. श्रात्माकी तरह एक 
. अमूतते ही कोई है आ्रादिक अनेक प्रश्न और उत्तपर विचार किया:जाय तो ग्रह.विदित हो जायगा 
कि इस. आत्माका:निर्माता कोई नहीं है । यह स्वतःसिद्ध है तथा मूतिमान-भी नहीं है । यदि 
इसमें कोई मूर्ति होती, रूप, रस, गंध, स्पर्श होता, ढेले पत्थरंकी तरह कोई: प्रिण्डरूप होता 
तो इसमें प्रतिभासकी कला न- रह सकंती थी.। प्रतिंभास कला क्‍या है ? इस 'प्रतिभासके स्व- 
.. रझूपपर विचार किया: जायःतो स्पष्ट प्रतीत हो जायगा कि; यह प्रतिभासस्वरूप आत्मा:तो अमूर्ते 
. ही है। ऐसा यह स्वतःसिद्ध मैंःजीव; नामक पदार्थ हूं, सो यह मैं चैतन्य हूं और:बाकी सब कुछ 
_ अजीव हैं, .अचेतन-हैं, अथवा यह जीव चेतन है.और जीवको छोड़कर शेष पदार्थ ग्रचेतन हैं । 
'इसः प्रकारकी बुद्धि आस्तिक्यभावमें हुआ करतो है.।. जो: पदार्थ जैसा है उसे वैसा स्वीकार कर 
. _ लेना, मान लेना, उसमें देसा ही विश्वास करना इसका नाम है आस्तिक्य । तो इस शलोकसे 
... सर्वप्रथम यह बात ,बतांयी है. कि.पंहिले यह निर्णय होता है. तत्त्वज्ञ पुरुषको. कि आत्मा तो ... 
जीव है, चेतन है,“अमूर्त है, स्वत:सिद्ध है और ऐसे-चेतत ' जीवकों छोड़कर शेष पदार्थ प्रजीब' 


ध्द पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
हैं, वे भी स्वतःसिद्ध हैं, लेकिन अचेतन हैं, ऐसे चेतत और अचेतनके रूपमें दो भागोंमें सारे - 
विश्वके प्रति इसका आस्त्तिक्यभाव हुआ । 
खस्त्यात्माध्नादितो बद्धः कर्मनिः कार्मशात्मकौ: । 
कर्ता भोक्ता च तेषां हि तत्क्षयान्मोक्षभाग्मवेत्‌ ॥४५४॥ 
आ्रात्मावस्थाविषयक श्रास्तिक्य--अब इस जीवके सम्बन्धमें कुछ और विशेष जान- 
कारीकी बात कही जा रही है। जैसा कि आस्तिक धुरुष,विश्वास बनाये हैं, क्या, कि यह 
आत्मा भ्रनादिसे कार्माणवर्गणात्मक कम्मोसे बद्ध है। जीव है यह चेतन है ऐसा स्वरूप स्वी- 
कार करके अरब उसकी इस वर्तमान पर्यायकी समीक्षा की जा रही है । यह जीव कर्मोंसे बंधा 
है | कैसे जाना कि बंधा है ? कर्मोसे बंधनेकी बात प्रत्यक्ष तो नहीं मालूम हो रही, लेवि.न 
श्रीर जो बन्धन हैं वे अपनेकी अनुभवमें आरा रहे--घरका बन्धन, शरीरका बन्धन, गोप्ठीका 
बन्धन, कितनी तरहके बन्धन और परतंत्रतायें हैं। येसारे बन्धन न रहें तो उसीको कहते 
हैं मुक्त, सिद्ध स्वतंत्रबिहारी । कुछ भी काम करना हो सिद्ध, श्रावश्यक, वह सब उसके 
अवश होकर होता है, स्वतंत्र होकर होता है, पराधीन होकर नहीं होता । तो जो-जो बन्धन 
पड़ा है वह यह ही साबित करता है कि इस मोटे बन्धनकों कारणभ्ृत वह सूक्ष्मबन्ध पड़ा 
हुआ है, और वह सुक्ष्मबन्ध है कार्माणवर्गणाकर्मका । तो यह जीव कार्माणावर्गणात्मक कर्मोसि 
श्रनादि कालसे बँवा चला आया है और उन ही कर्मोका कर्ता और भोक्ता है। वही चला 
श्रा रहा है अनादिकालसे इस तरहसे यह जीव संकटापन्‍्त है, लेकिन उन ही कर्मोका क्षय 
होनेसे वही जीव मोक्षका भाजन होता है, वह मुक्त हो जाता है । जब तक कर्मबन्धन है तब 
तक संसार है । जहाँ कर्मक्षय हुआ वहाँ मुक्ति हुई | कर्मक्षय हुआ इसके लिए इतना विश्वास 
पहिले करता ही होगा कि मैं श्रात्मा स्वरूपत: कर्मोसे रहित हूं । कोई पदार्थ यदि मेला बन 
गया है, उस पर कूड़ा पड़ा है तो उस पदार्थों साफ करनेके लिए, शुद्ध स्वच्छ बनानेके लिए 
जो प्रयत्न करता है उसकी बुद्धिमें यह बात विश्वासके साथ पड़ी है कि यह चीज तो भीतर 
से पवित्र है, ठीक है, जो उसका स्वरूप है वह तो सो ही है । यह मेल तो ऊपरका है यह तो 
हटानेसे हट जायगा, ऐसी श्रद्धा जिसको न हो वह कैसे उस पदार्थों साफ-कर सकेगा ? तो 
इसी प्रकार समभ्रिये कि जो जीव कमंमुक्त होनेका यत्न कर रहा है उसके विश्वासमें यह बात 
पड़ी हुई है कि यह जीव तो ज्ञानमात्र है, अमृत है, अविकार है, कर्मादिकसे रहित स्वरूप 
बाला है । तो जब यह अपने आपमें केवल है तो ऐसी केवलता प्रकट हो सकती है शरीर फिर 
उसके मैलको धोनेका उपाय क्‍या है ? यहाँ तो लोकमें उस चौकी आादिक पदार्थके धोनेका 
उपाय अन्य साधनोंसे बनाया जाता है, कपड़ेकों साफ किया, पानीसे धोया, लेकिन यहाँका मेल 
साफ करनेका अन्य साधन नहीं है, किन्तु जैसे अविकारस्वभात्री आत्मतत्त्व है उस श्रकारसे 
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हृढ़तरः दृष्टि बताये कि यह ऐसा ही विकोररहित बुद्ध प्रतिभास मात्र है, बल भीतरकी इस 
दृष्टि पौरुपके प्रतापसे वह मैल दूर हो जाता है । 
श्रस्ति पुण्यं च पाप॑ च तद्लेतुस्तत्फलं च वे । 
ग्रारूवाद्यास्तथा सन्ति तस्य संसारिणो&निशम ॥४५४५॥ 
पुण्य, पाप, श्राखव, बन्ध, संवर व निर्जराके विषयमें आस्तिदय-- इस संसारी जीव 
के उन कर्मोक्े निमित्तसे पुण्यपाप और उसका फल होता रहता है । संसारमें रहने वाले जीवों 
के यही काम तो चल रहा है| क्या रोजिगार चल रहा ? भीतरी रोजिगार चल रहा । यहाँ 
तो ८ घंटे काम किया, १२ घंटे काम किया आदि, इस तरहका विभाजन चलता है, लेकिन 
आत्माके कामके किये जानेंमें तो कोई, विभाग ही नहीं है । सवंदा व्यापार कर रहा है | एक 
क्षण भी यह ठहर नहीं रहा है । संसारियोंका क्‍या व्यापार है ? अशुद्ध भाव बनाना, पुण्य 
पापरूप भाव होना और बाहर पुण्य पापकर्मका बन्ध होना और उसवा निरन्तर फल पाना, 
बस यही एक काम किया जा रहा है |. तो इस संसारी जीवकी यह बात चल रही है, और 
साथ ही साथ आख़व और उदयरूप निर्जरा भी चलती है, पर किन्‍्हीं ज्ञानी जीवोंके सम्वर 
और मोक्षका हेतुभूत निजरा भी चलती है,,यह हो रहा है संसारमें तो जो बात जिस प्रकारसे 
है, परिणमता है उसको उस प्रकारसे विश्वासमें लाना, यह ही तो आस्तिक्य कहलाता है.। 
अप्येवं पर्ययादेशादूबन्धों मोक्षश्च तत्फलम्‌ । 
श्रथ शुद्धनयादेशाच्छुद्ध: सवोषि स्वंद। ॥४५६।॥। 
पर्यायदृष्टि बन्ध, मोक्ष व फलके सत्त्वका परिचय तथा छुद्धनयदृष्टिसे शुद्धता श्र्थात्‌ 
बन्धमोक्षविविक्तताका परिचय--श्रास्तिक पुरुष आत्माके सम्बन्धमें विचार कर रहा है कि 
पर्यायदृष्टिसे देखा जाय तो यह बँधा है । जीवकी जो वर्तमान परिस्थिति है उसको कहते हैं 
पर्याय । उस पर्यायकी दृष्टिसे यह बात सही है कि यह आत्मा शरीर कर्म, विभावभाव आ्रादिक 
से बँधा है और इस जीवका मोक्ष होता हैं तो वह भी एक जीवकी परिस्थिति है। तो पर्याय- 
दृष्टिसे मोक्ष भी है । जीवका बन्धन और मोक्ष ये दोनों पर्यायदृष्टिसे विदित होते हैं, पर शुद्ध- 
नयका आलस्बन लेकर तिरखा जाय तो यह जीव सदा ही शुद्ध है। सभी जीव बुद्ध हैं । 
शुद्धनयके आदेशका भाव यह है कि जीवसमें सत््वके कारण सहज अपने आपमें जो भाव है 
पारिणामिक भाव, स्वभाव भाव वह भी पर्यायरूप स्वाभाविक भाव नहीं, किन्तु श्रास्तिक्यका 
प्रयोजन जो आत्माका स्वरूप है वह है पारिणामिक भावत्र | उसकी हदृष्टिसे तो सभी जीव 
सदा काल छुद्ध हैं अर्थात्‌ वे अपना अस्तित्व रख रहे हैं। जिस प्रकार उनका सहज प्रस्तित्व 
है वह सभी जीवोंमें पाया जाता है । तो बन्ध और मोक्ष पर्यायहष्टिसे होते, पर पर्यायदृष्टि न 
वरके निरखा जाय तो उस दृष्टिका नाम है शुद्धनय[। उस शुद्धनयसे यह जीव सदाकाल शुद्ध है 
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श्र्थातु अपने सहज चैतन्यस्वरूप है। इस आस्तिकने पहिले झात्माकों जाना | उसका सामान्य 
वर्णन उसके विश्वासपर सही रहा कि यह जीव है, चैतन्य है, अमूर्त हैं, स्वत:सिद्ध है, फिर 
उसे वर्तमान परिस्थितिमें देखा कि यह तो अना[दिकालसे कर्मबद्ध है। उनका फल भोगता है 
और यह भी समझो कि उतने कर्मोका क्षय हो जाय तो वह मोक्षका श्रधिकारी भी होता है । 
तो संलार श्रवस्थामें तो यह निरन्तर कतुत्व भोकतृत्वका काम कर रहा है, ज्ञानअवस्थामें 
अपने ज्ञानभावका काम कर रहा और मोक्ष अ्रवस्थामें मुक्त है, सो ये सब पर्यायें हैं। उन . 
पर्यायोंकी गौण करके शुद्धनथसे देखा जाय तो यह आत्मा, सभी आत्मा सदा काल अपने 
स्वरूपमात्र हैँ अतएव शुद्ध हैं । 
तन्नायं जीवसंज्ञो यः स्वसंवेद्यश्विदात्मक: । 
सोहमन्ये तु रागाद्या हेयाः पौदूगलिका अ्रमी ॥!४५७॥ 
चिदात्मकत्वकी श्रात्मरूपता तथा रागाविकोंकी पौदूगलिकता व हेयरूपता--इस 
एलोकमें जीवका वह स्वरूप बताया जा रहा है जो श्रद्धा किए जानेपर जीवका कल्याणुका 
कारगा बनता है | जीवके कहने पर यद्यपि जीवकी गुणपर्यायोंका विस्तार विभाव सभी भरा 
जाते हैं । जैसे कि “राजा” ऐसा कहनेपर फौज, नगर, गोठी श्रादिक सब कुछ आ जाता है 
लेकिन वहाँ केवल राजाकी बात जानना हो तो वहाँ केवल एक व्यक्तिको ही दृष्टिमें रखकर 
जाना जायगा । इसी तरह जीव कहते ही यद्यवि गुणस्थान मार्गग्गा और और विस्तार सभी 
कुछ इसके साथ आ गए, फिर भी एक श्रन्तः केवल जीवतत्त्वकों ही निहारना हैं तो वहाँ किस 
ढंगसे निहारता चाहिए ? उसकी बात इस श्लोकमें कही गई है ।जों यह जीव संज्ञावादी पदार्थ 
है वह आत्मा स्वसम्वेद्य है, अपने आ्रापके द्वारा ही सम्बेदनमें आने योग्य है और चिदात्मक 
है, केवल एक चित्स्वरूप है । जाननप्रतिभासमात्र बात है, इतना तो उसका ग्रहण कर लीजिए 
ग्रौर जितना ऊपर रंग पालिस है उसे उससे अलग कर दोजिए | जैसे हरा पीला आदिक 
कागज लगानेसे अथवा हरे पीले काँच आदिके बल्ब लगानेसे प्रकाश हरा पीला आदि हो गया 
है । श्रब यहाँ जितना एक प्रकाशमांत्र है, उजेला मात्र है, जिसके कारण वस्तु देखा जाता त् 
उतना तो प्रकाशरूपमें ले लीजिए श्रौर बाकी रंग पालिस आदिक जो बातें हो रही .हैं उन 
आ्रौपाधिकारको उससे अलग बुद्धिमें कर लीजिए । तो इस ही तरह जीवकी भी बात निहारिये। 
जीवके कहनेसे सब बातें आरा गई हैं, लेकिन जो स्वसम्वेद्य है, चिदात्मक है, चित्प्तिभासमात्र 
है वह तो हूं मैं और रागादिक जो अन्य भाव हैं वे हैं पर श्रौर ऐसे पर हैं कि वे सब .पौद- 
गलिक हैं, पुदूगल परिमाणुसे निष्पन्त हैं | कुछ तो प्रत्यक्षेक साक्षात्‌ परिणमन हैं और कुछ 
पर्यायका निमित्त. पाकर - होने वाले भाव हैं, तो आखिर पुदूगलके साथ प्रन्वयव्यतिरेक तो 
रहा । तो जितने भी रागादिक भाव हैं वे सब पौदूगलिक हैं, इस तरह उन स्व परभावोंसे 
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विविक्त केवक्ष चिदात्मक शुद्ध अंतस्तत्त्वको यहाँ जीव परखा.जा रहा है । 
' इत्याद्चनादिजीवादि वस्तुजातं यतो5खिलम्‌ । 
निश्चयव्यवहाराध्यां आस्तिक्यं तत्वथामति: ।।४५८॥ 

निश्चय और व्यवहारसे जीवादिवस्तुसमृहके यथावत्‌ परिचय होनेकी श्रास्तिक्यरूपता 
आस्तिक्य गुणके प्रकरशामें वस्तुका संक्षेप रूपसे स्वरूप दिखाया जा रहा है कि यह आस्तिक 
पुरुष पदार्थका किस झूपसे श्रद्धा कर रहा हैं ? तो जैसे इस जीवतत्त्वके बारेमें कुछ कहा श्रौर 
जीवादिकका भी कुछ संकेत किया तो समझना चाहिए कि ये जीवादिक समस्त पदार्थ इस 
तरह अनादिकालसे चले आये हैं और सभी निश्चय व्यवहारसे अपना-अपना भिन्‍्त-भिन्‍्न 
स्वरूप रख रहे हैं । बस्तु क्या है, किस प्रकार है ? वर्णान करनेकी दो तो पद्धत्तियाँ हैं--एक 
भेदपरक पद्धति और दूसरी अभेदपरक पद्धति | वहाँ न कुछ भेद कह सकते हैं और न अभेद 
कह सकते हैं । भेद गुण पर्यायोंका ध्यान रखकर इस जीवमें अ्भेद है, ऐसा कथन भी एक 
शुद्ध निरुपरायमें कलंककी तरह बन गया। तब भेदके कलंकपनेकी तो बात ही क्‍या कहें ? 
भेद है गुणपर्यायोंका जीवसे, इस कथनमें भेदकी राँकी लाते हुए कथन किया गया है । किसी 
को यदि यह कह दिया जाय कि रात्रिको स्टेशन ही जाना हो, बीचमें बरगदका एक पेड़ 
मिलता है । वहाँ भूत नहीं रहता है, जरा भी न डरना । लो बड़ी कृपा की उस पर ? श्ररे 
यह बात कहते ही नहीं तो उसके लिए भला था । ञ्ब तो वह जब राघत्रिको जायगा तो उस 
स्थानपर पहुंचते ही उसका ख्याल आ जानेसे वह भयभीत हो जायगा । कुछ न कुछ उसे 
भूतकी मुद्रा दृष्टिमें आ ही लेगी । तो वस्तुमें ग्रभेदकी भी क्‍या कथा कहें ? वह तो एक विव- 
शताकी बात है, जो कहना पड़ रहा है और भेदका कथन तो स्पष्ट व्यवहार ही है । तो स्वरूप 
का जब वन होता है वह्‌ निश्चय और व्यवहार इन दो पद्धतियोंसे भिन्न-भिन्न रूपसे होता 
है । उन्हें जानें और जैसे जो कुछ पदार्थ हैं सही उनको उस प्रकारसे श्रद्धा करें, इसको कहते 
हैं आस्तिक्य | 

सम्यक्त्वेनाबिनाभूतस्वानुभूत्यैकलक्षणम्‌ | 
आ्रास्तिक्य नाम सम्यक्त्व मिथ्यास्तिक्यं ततोउन्‍्यथा ॥४५६॥ 

सम्यवत्वाविनाभुतस्वानुभुतिसनाथ आस्तिक्यकी सम्यग्ूपता व शअन्य श्रास्तिक्योंकी 
सिथ्यारूपता--अ्रब आ्रास्तिक्यके सम्बन्धमें मिथ्या भी ग्रास्तिक्य होता है और सम्यक्‌ भी, ऐसे 
दो विभाग किए जाते हैं। यद्यपि झ्रास्तिक्यका सीधा लक्षण सम्यक्रूप ही होता है, लेकिन 
लोगोंते तो आस्तिक्य होने पर वस्तुमें स्वरूप उस प्रकारका होना अपनी कल्पनामें मान लिया 
है । तो वह मिथ्या आस्तिक्य हो जाता है । इसीका एक निष्कर्षात्मक साक्षात्‌ विषयका वर्णोन 
कर रहे हैं कि सम्यग्दर्शनके अव्नाभूत जो स्वानुभूति है, वही जिसका एक लक्षण बन रहा 
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हो अथवा इस स्वानुभूतिके प्रतिकूल जो आस्तिक्य भाव बना हुश्ना हो वह है सम्यक्‌ 
आस्तिक्य । और उसके विरुद्ध श्र्थात्‌ स्वानुभूतिके अ्रभावमें होने वाले प्रास्तिक्यकों मिथ्या 
आस्तिक्थ कहते हैं । वही है मिथ्यात्व । माननेको तो सभी मानते हैं कि मैं ठीक जान रहा हूं, 
वस्तुके स्वरूपका सही परिचय ले रहा हूं, यों उनका आस्तिक्य बन गया । अपनी कल्पनामें 
हम भी सोचते हैं। कौन ऐसा सोचता है कि पदार्थ नहीं है, जैसे मैं वैसा मान रहा हूं याने 
उल्टा जान रहा हूं । उसरूप जाननेकी स्थितिमें किसको ऐसी परख है कि मैं उल्टा जान रहा 
हूं ? अगर उल्टा जाननेकी परख हो तो उल्टा जानना रहा ही क्‍या ? तो जो मिथ्यात्वके 
साथ आ्रास्तिक्य बना हुआ है, स्वानुभूतिसे रहित जिसका आस्तिक्य है वह मिथ्या है, और 
स्वानुभूतिसहित जिसका आस्तिक्य भाव है उसका वह सम्यक्‌ आस्तिक्य भाव है, उसका वह 
सम्यक श्रास्तिक्य है । प्रशम, सम्वेग, श्रतुकम्पा और आस्तिक्य ऐसे चार सम्यदत्वके बाह्य 
लक्षणोंका प्रकरण चल रहा है । यह बात पहिले ही घोषित कर दी गई थी कि ये चार बाह्य 
लक्षण हैं, पर ये मिथ्यारूप भी कहीं हो सकते है और कहीं सम्यक्त्वरूप भी हो सकते हैं । 
सम्यक्त्वके साथ रहने वाले ये गुण तो सम्यक्रूप हैं और सम्यवत्वसे रहित हुए उनका यह्‌ 
गुण आभासरूप होता है | इसी तरह आरस्तिक्याभास भी लें | लगता है आत्तिक्य जैसा, पर 
है नहीं आस्तिक्य, वहु तो आस्तिक्याभास कहलाता है । 
न॑नु वे केवलज्ञानमेक॑ प्रत्यक्षमर्थतः । 
न प्रत्यक्ष कदाचितच्छेंपज्ञानचतुष्टयम ॥४६०॥। 
यदि वा देशतोध्ध्यक्षमाक्ष्यं स्वात्मसुखादिवत्‌ |: 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षमास्तिक्यं तत्कुतोरथेत: ॥४६१॥। 
आ्ास्तिक्यके स्वसंवेदनप्रत्यक्षत्वमें शंकाकारकी श्राशंका-- यहाँ शंकाकार कह रहा है 
कि वास्तवमें प्रत्यक्ष ज्ञान तो एक केवलज्ञान है। अन्य ज्ञान तो प्रत्यक्ष हैं नहीं, वे तो परोक्ष 
रहा करते हैं । मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान सनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान-इन पांचों ज्ञानों 
में केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष्षान है और वस्तुतः शेपके चार गुरा प्रत्यक्ष नहीं कहलाते हैं । भीर 
कदाचित इस हृष्टिसे देखा जाय कि अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान भी तो इन्द्रिय श्रौोर मनकी 
सहायताके बिना जानते हैं, उनके यद्यपि आवरराका क्षयोपशम आदिक पराघीनतायें हैं, इससे 
केवलज्ञानकी तरह प्रत्यक्षपना इसमें नहीं है, लेकिन इस निगाहमें कि इन्द्रिय और मनका 
ग्रालम्बन लिए बिना अथवा जैसे चक्षु श्रादिक इन्द्रियसे हम पदार्थोकों जानते हैं उस तरह 
इन्द्रियका प्राधान्य लिए बिना जान रहे हैं, इस कारणा प्रत्यक्ष है तो है प्रत्यक्ष, किन्तु है वह 
एकदेशप्रत्यक्ष और उनका विषय है रूपी पदार्थ । श्रमृत श्रात्मा उनका विपय नहीं है । श्रव 
रहे शेपके दो ज्ञान--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान तो ये परोक्ष हैं । ग्रौर कदाचित्‌ वहाँ भी ऐसी 
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जिज्ञासा करें कि हम ,आँखसे, कानसे जानते हैं वह तो प्रत्यक्ष लग रहा है। भँखोंसे निरख 
- रहे, चौकी, चटाई आदिक तो यह भू तो नहीं है, स्पष्ट ज्ञात हो रहे, प्रत्यक्ष लग रहे, वहाँ 
कह लीजिए कुछ ज्ञानोंका प्रत्यक्ष, किन्तु वह है सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष और यहाँ भी अभी 
अम॒त पदार्थ प्रत्यक्ष नहीं होता । अमूर्त पदार्थ श्रगर प्रत्यक्ष हो सकता है तो केवलज्ञानमें ही 
हो सकता है | शंकाकारका मूल आशय यह है तो जब वास्तवमें केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष है तब 
यहाँ ग्रास्तिक्यको स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष क्यों कह रहे हो ? आरितत्रयमें जो आत्माका आस्तिवय 
ज्ञात हो रहा है उसे सुसम्बेद्य कह दिया है अर्थात्‌ अपने आपके द्वारा उसे जानता है, सुसम्वे- 
दन प्रत्यक्ष है तो उसे सुसम्वेद्य प्रत्यक्ष कैसे कह दिया गया है ? अरब इस शंकाके उत्तरमें 
कहते हैं । 
सत्यमाग्चद्वयं ज्ञानं परोक्ष परसंविदि । 
प्रत्यक्ष स्वानुभूती तु हृडःमोहोपशमादित: ॥४६२॥ 

मति श्रुत ज्ञानकी प्रसंवेदनमें परोक्षता व स्वानुभुतिमें प्रत्यक्षता बताकर उक्त शंका 
का परिहरण--शंकाकारको उक्त शंक्रा बहुत अंशोंमें ठीक है। जो निर्णय दिया है कि 
वास्तवमें प्रत्यक्ष ज्ञान तो केवलज्नान है जो समस्त पदार्थोको स्वतंत्रतया जान लेता है । इतनी 
प्रत्यक्षता अन्य ज्ञानोंमें कहाँ रखी हुई है ? और अ्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान प्रत्यक्ष है. तो 
वह भी सर्वत्रत्यक्ष कहाँ है ? अमूर्त पदार्थकों नहीं प्रत्यक्ष कर पाते हैं। मतिज्ञान, श्र तज्ञान 
परोक्ष कहे ही गये हैं । और जो मतिज्ञान प्रत्यक्ष भी हो रहा है तो वह सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष 
है | वहाँ अमू्ते पदार्थ नहीं प्रत्यक्ष होते । इतनी बात शंकाकारकी ठीक है लेकिन यह बात 
यहाँ समभनी है कि ग्रादिके जो दो ज्ञात मति और श्र॒त॒परोक्ष कहे गए हैं तो ये परपदार्थ 
का परिचय करनेमें परोक्ष हैं, लेकिन जब स्वकी अनुभूतिके लिये करें कोई उपाय तो स्वानु- 
भूतिकें लिए तो चूंकि दर्शनमोहनीयका उपशम, क्षय, क्षयोपशम आदिक हो गया है इसलिए 
प्रत्यक्ष है । दर्शनमोह कहते हैं उसे जो आत्माके शुद्ध स्वरूपका दर्शन न करने दे और जब 
दर्शनमोह हट गया तो अर्थ क्‍या बनेगा कि अब यह शुद्ध सहजस्वरूपका दर्शन कर सकता है । 
तो ऐसे शुद्धस्वरूपका जो दर्शन है वह प्रत्यक्ष है। तो स्वानुभूतिमें यह प्रत्यक्षञ्ञान हैं और 
परके जाननेमें यह परोक्षज्ञान है । लो मतिश्रुतकी यह प्रत्यक्षता अवधिज्ञान, मन:पर्ययज्ञानकी 
प्रत्यक्षतासे कितनी ही बढ़ी चढ़ी हो गई है। अहा भ्रवधिज्ञान मनःपर्ययज्ञानका विषय अमृर्त- 
पदार्थ आत्मा तो हो ही नहीं सकता था, लेकिन इन ज्ञानोंका विषय अमृत श्रात्मतत््व भी हो 
सकता है । तो स्वात्मानुभूतिके कालमें ये दोनों ज्ञान परोक्षज्ञान नहीं रहते किन्तु प्रत्यक्ष हो 


जा हैं। क्योंकि प्रत्यक्षताका बाधक तो दर्शनमोहका उदथ था। वह जब न रहा तो स्वानु- 
भूतिका वह साधक बन गया। 


| परद्रव्ये जे र्त्वतः 

स्वानुप्तियात्र स्तिवयकी परमगुणता व्वात्मानुभवस्वहूप गो आत्तिक्य है वही 
परमगुण है आस्तिक्य के सम्बंधमें १ होता है ॥र स्वपदार्थक्षे पम्बन्धमें भी 
होता है । ! जिस स्व हैं उसी स्वेरूपमें उन चले, यह तो श्रास्तिक्य 
की बात ९ स्वपदार्थ | में है उस ६ रूपमें इसका रि्‌ ले, परिज्ञान हो 
अनुभूति छ हैं भी आस्तिक्य है, किन्तु +रपदार्थ तो पर ही कहलाता है । तो परपदार्थके 
फेम्बन्धमें जे आस्तिक्य होता है हैं पत्यक्ष नहीं है, लेकिन सम्बन्धमें जो आस्तिक्य 
हआ है वह प्रह # है । अंक कार तो परका आास्तिक्य और के आस्तिक्य दो गैंकी एक 
श्रेणीमें रखक हा था कि आस्तिक्य प्रत्य कैसे हो है, लेकिन आस्तिक्य: 
पने में जो +वश्नास्तिक्य है पके आस्तिक्यका क्षण है हे चूँ पवानुभृतिपरक 
” 'वसम्वेद्य है + वानुभ्ृत्िके काममें प्रत्य । परके सम्बन्धमें जो 
आस्तिक्‍्य हो अत्यक्ष नहीं होता, लेकिन प्रात्माके सम्बन्धरें जो आात्तिक्य 
नत्यक्ष होता है । परके विपयमें हशा आस्तिक जशानमात्र रह गया, जान निया और स्वके 


मीटरसे नाप रहा है | मेटिरको देखकर ने बता दिया कि रे डिग्री बुखार है तो 
उसने उसके उसारका प्रत्यक्ष है। किया, किन्तु गानमात किया और जिसको बुखार चढ़ा 
हा है वह तो अत्यक्षरूपसे ([ गुभवात्मकरूपसे ) उसके अनुभव के रहा है । जो बुखार 


वेदता श्रादिक हो रही है उसको वह भोग रहा है। तो गानमात्र होना आर अनुभव 
होना-इन दोनोंमें अंतर है । तो यही बात इस आास्तिक्यके पम्बंधमें है। जब +रका आस्तिक्य 
हो रहा है तो वहाँ परका अनुभव नहीं है, किन्त्‌ भानमात्र है और जब स्ग्का आस्तिक्य हो 
रहा है तो वहाँ ज्ञान हुआ, लेकिन जानमात्र न रहा, अनुभवात्मक जन भया । तो इस तर 
स्वके सम्बन्धमें अनुभवात्मक जो परिचय होता है वह परोक्ष न रहकर अत्यक्ष ही जाता है । 


गरबन्धमें जो ज्ञान ही रहा है वह परोक्षज्ञान है, ई बे 
सम्ब न्तमें उसके पक्की निर्णय वाली बात नहीं पड़ी हुई है । कई ऐसा ने पक ले, पर पर- 
पदार्थ जो परोक्षयित रहता है अर्थात्‌ इसका गान परोक्षरूप बन रहा है तो यह स्वानुभवके 


गंवा ४६६ ही 
आास्तिक्यके मुकाबलेमें चूँकि यह परत्व है, इस कारण परोक्ष है तो रहे परोक्ष, लेवि-त उन 
परपदार्थके सम्बन्धमें भी जो जानकारी हुई है तद॒विषयक हृढ़ प्रतीति है। ऐसा नहीं है कि 
परपदार्थके सम्बन्धमें जो आ्ास्तिक्य होता है वह ढिलाई लिए हुए होता है, कुछ संशयको लिए 
हुए होता है | वहाँ भी उस परस्वरूपको गाढ़ प्रतीति है। जैसे अपने आ्रापको प्रतीति गाढ़ बनी 
हुई है उसी प्रकार अन्य परोक्ष पदार्थोमें भी सम्यग्दृष्टि आत्माके हृढ़ प्रतीति बनी हुई है । 
परोक्षत्व तो परत्वताके कारण है, परन्तु जो ज्ञान हुआ है परपदार्थका वह स्वपदार्थंकी भाँति 
ढ़ प्रतीतिको लिए हुए है । पुदूगल अचेतन ही है, मेरे चतुष्टयसे भिन्‍त ही है । इसका परिरण- 
मन इसके स्वरूपमें चल रहा है। इसका उत्पादव्ययभ्रौव्यमय सत्त्व इसमें हो अनुस्युत है, 
मेरा इससे रंच सम्बन्ध नहीं श्रादिक जो परपदार्थविषयक परिज्ञान होता है वह शिथिल ज्ञान 
नहीं है, हृढ़ प्रतीतिको लिए हुए ज्ञान है, किन्तु पर होनेके कारण उसका अनुभव नहीं हो 
पा रहा है। और यह तो वस्तुकी मर्यादा है । आत्मामें जो बात बीत रही है वह आत्माके 
लिए तो प्रत्यक्ष, है । जैसे चौकीका ज्ञान किया । चौकीका ज्ञान है इस अंशमें परोक्ष ज्ञान है । 
चौकीके भीतर जो ज्ञान है 'उस ज्ञानके बाबत जो -ज्ञान बन रहा है वह प्रत्यक्ष है । इसी 
तरह यहाँ भी स्वसंवेदनको प्रत्यक्ष अर परसंवेदनको परोक्ष कहा गया । 
न तथास्ति ,प्रतीतिर्वा चास्ति भिध्याहशः स्फुटम्‌ । 
दृड्मोहस्योदयात्तत्र आत्तेहडःमोहतोइनिशम ॥॥४६५॥ 
दर्शनमोहके कारण सिथ्याहष्टिके सम्यक्‌ प्रतीतिका अभ्ाव--उक्त श्लोकमें यह 
बताया था कि जीवादिक परवस्तुवोंके सम्बन्धमें सम्यग्टष्टि जीवकी वैसी ही दृढ़ प्रतीति होती 
है जैसी प्रतीति श्रात्माके विषयमें होती है । अर्थात्‌ यद्यपि आत्माका सम्वेदन प्रत्यक्ष है और 
परका सम्वेदन परोक्ष है, फिर भी प्रतीति दोनोंकी हढ़ बनी हुई है । सम्यग्दृष्टि जीवके परवस्तु- 
विषयक जैसी प्रतीति होती है वैसी प्रतीति मिथ्याहष्टि जीवके नहीं होतीं । स्वसम्वेदन तो हो 
हीं कण ? इसकी प्रतीतिकी बात ही कया कहें ? सम्यग्दृष्टिकी प्रतीतिकी भाँति मिथ्यादृष्टिके 
सम्वेदनमें भी प्रतीति नहीं होती । इसका कारण यह है कि मिथ्याहृष्टिके दर्शशमोहका उदय 
है और दर्शनमोहका उदय होनेसे वहाँ आशय ही विपरीत (मिथ्या) हो गया । वस्तुस्वरूपके 
विरुद्ध अभिप्राय बन गया तो उस समय जो ज्ञान करेगा वही ज्ञान सही नहीं है, प्रतीतिकी 
तो बात ही क्‍या है ?- दर्शनमोहका श्रर्थ है कि जैसा पदार्थ है, उस प्रकारके दर्शनमें मोह 
आ जाता अर्थात्‌ बेहोशी आ जाना, उस तरहका दर्शन न कर सकना, इसको कहते हैं दर्शन 
मोह श्र्थात्‌ सम्यक्त्वके विपरीत अवस्था । तो दर्शनमोहका उदय होने के कारण निरन्तर ही 


मिथ्याहष्टिके आ्रान्ति रहा करती है, तब उसकी प्रतीति परसम्बन्धमें भी यथार्थ कैसे हो 
सकती है? 


विनाभू श्रास्तिवय गुण वे श्रेष्ठता-... ६ वेचनसे 
है बात सिद्ध हे युक्ति, पुभव और आगमसे यह 3मारित है सम्यक्त्वके 
भाथ अविनाभा स्तिक्य वह महान गुणा है | दा्थोंके सम्बन्धमें 
आत्तिक्यका परिचय प्र सभी लोग करते हैं, पर जो आस्तिक्यक ये सम्यवत्वके 
ताथ अविना है ति्‌ सम्यक्त्व ने पर जिस प्रकारका ना जाता है उस 
प्रकारसे आ्रास्तिक्यकी हो, यह ग्रास्तिक्य पर गे है और यह पसारमार्ग और मो 
मार्यकी नमस्याका सुलझा लेने का गय है। क्रेक्‍्ल एक झआत्माके इस स्तिक्यभावपर 
ट। ससारका भागे ता है और मार्ग चलता हैं। सम्यक्त्वके साथ अविनाभत 
हैकिर जैसे आरस्ति गन उस आस्तिक्यके वलपर भोक्षमार्ग लता है, किन्तु 
सम्यकत्वरहित अ्रव में ) भी प्रकार प्रास्तिक्यबुद्धि हआ करती है। पर्यायमें 
प्रापा माननेसे पुके यथार्थ . पहिचान नहीं हो आर उसके सम्बन्धमं जो 
बाह्यरूप नजर अ्राता है -त्े टी सर्व॑ #व्य समझना आदिक बाते और उसमें जो भिन्‍न 
था उसे अभिन्‍न गानना श्री भिन्न है उसे भिन्‍न मान जिन कार णोसे वह होता है 
उन कारणोंकी है।ना, ऐसे आस्तिक्योंके ता ग्रथति मिथ्याप्ररि (व बुद्धिके साथ 
जे आत्तिक्यभाव है गे श्र तक्याभ है । किन्तु पम्यकत्वके ताथ रहने वाला जो 


बतानेके लिए ये ८ एंगा कहे गए है इन ८ गरोंमें ऊँछ तो आप यह निरखेंगे कि थे सीधे 
सम्यवक्‍त्तके बाह्म लक्षण कहे गए हैं और ऊँछमें यह देखेंगे कि ये पम्यक्त्वके लक्षणोंकि लक्षण 


गाथा ४ष८ ७७ 


हैं । तो लक्षण और उपलक्षरा बतानेकी पद्धतिसे ८ गुणा बताये गए हैं । कोई यह विरोध न 
समझे कि इस अंथमें तो चार लक्षण कहे हैं--प्रशम, सम्वेग, ग्रनुकम्पा और आस्तिकय । 
और श्रन्य ग्रन्थोंमें ८ लक्षण बताये गए हैं, इसका कोई विरोध न जानें, इसके लिए इस 
एलोकमें यह संकेत किया गया है कि ये ८ गुण उन चार लक्षणोंसे भिन्‍न नहीं हैं, किन्तु वे 
सम्यक्त्वके लक्षणके उपलक्षण हैं और कोई लक्षण हैं । तो लक्षण क्या चीज कहलाती है और 
उपलक्षण क्या होता है ? इसका विवरण शअ्रब आगे करते हैं । 


अस्त्युपलक्षणं यत्तल्‍लक्षणस्यापि लक्षणम्‌ । 
तत्तथा5स्यादिलक्ष्यस्य लक्षण चोत्तरस्य तत्‌ ॥४६८॥। 


उपलक्षणका लक्षण--उपलक्षणका लक्षण किया जा रहा है कि जो लक्षणका लक्षण 
हो उस उपलक्षण कहते हैं । जैसे सम्यक्त्वके लक्षण प्रशम सम्वेग, अनुकम्पा और आस्तिक्य 
कहे हैं तो प्रशम संवेगके ही जो और लक्षण हैं, जिन चघिन्होंसे यह पहिचान होती है कि ये 
प्रशम आदि गुण हैं, वे कहलाते हैं सम्पक्त्वके लक्षण और प्रशमके परिचयसे जाना जाता 
है सम्यक्त्व, सो वे निन्दनादिक कहलाते हैं सम्यकत्वके उपलक्षण । जैसे किसी बहुत बड़ी सभा 
के बीच कोई सेठ जी बैठे हुए हैं, किसी ने कहां कि भाई तुम अ्रमुक सेठ जी को इस सभातें 
बुला दो । वह पुरुष बेचारा उस सेठसे अ्रपरिचित था। तो उसे परिचय दिया जाता है कि 
देखो--जो मोटा है, साँवला है वह है श्रमुक सेठ, उसे बुला दो। इतने पर भी वह न 
समभा तो कहते हैं कि देखो जो पेंचदार पगड़ी बाँघे बैठा है वह है से» तो देखिये उस सेठके 
परिचयके लिए वे सब उपलक्षण हो गए ग्रथवा यों समभिये कि जैसे जीवका लक्षण क्या 
है ? तो कहां कि जीवका लक्षण तो चैतन्य है, ज्ञानदर्शन है और ज्ञानदर्शन लक्षण क्‍या 
है कि जहाँ समझ होती है, जो विचार किया जाता है, जहाँ चिन्तन होता है। तो चिन्तन 
होना, विचार करना यह तो हुत्नरा ज्ञान लक्षण और ज्ञांन हुआ जीवका लक्षण । जैसे बच्चों 
को समझाया जाता है कि देखो जो चले फिरे, , खाये पिये, ञ्रादि उसे जीव कहते हैं तो यह 
कोई जीवका लक्षण तो नहीं हुआ्ना । यह तो उपलक्षरणा है, श्रथवा ऐसी ही अनेक बातें जीवके 
परिचयके सम्बन्धमें कही जायें तो वे सब उपलक्षण हैं, मुख्य लक्षण नहीं, ऐसे ही समभिये 
कि जो ये ८ गुण कहे गए हैं उनमें अनेक तो उपलक्षरण हैं । लक्षण+क लक्षणको उपलक्षरा 
कहते हैं । किसी वस्तुका लक्षण कहा जाय और फिर उस लक्षणका भी लक्षण बताया जाय 
तो वह श्रर्थात्‌ जो अन्तिम कथन है वह पूर्व लक्षणका उपलक्षण हो जाया करता है | तो 
इस प्रकार ये ८ गुण इन चार गुणोंके लक्षण होनेसे सम्यवत्वके उपलक्षण कहलाते हैं और 
इन गुणोंमें कोई सीधे बाह्य लक्षण भी हैं । इसी बातको अब प्रकृतमें घटित करते हैं । 


रते हैं ग गे 
चतु गगके लक्षण 
व्त्वके उपलक्षणा, इसको अगले उलोकमें स्पष्ट करेंगे, स|मान्यतया यह जान लें कि यदि 
कई पुरुष अरहतदेवकी भक्ति करता है श्रथवा अरहंतके ग्रहतकी भक्तिमें वात्सल्य 
सता है तो समझन चाहिए कि उसके सम्वेगगणा प्रकट ४? | सम्वेग गण की जानकारी 
पह जाना जात है कि पम्यक्त्वगुण प्रकट हश्रा है। तो भम्यक्त्वभावका लक्षण 
संवेग है श्रौर सवेगनक्षणक सम्यक्त्व, भक्ति झौर वात्सल्यसे ही जाता / ऐसे कारण 


भक्ति एवं नात्सल्यका _अरजपविश्लेषश--मन, तचन, कायकी गान्तिसे उद्धतता 
नहीं हो अर्थात्‌ जहाँ मन, वचन यकी उद्धता शान्त हो गयी हो, ऐसी स्थित्तिको भक्ति 
कहते हैं। किसी उरुपके प्रति इसकी भक्ति है, यह कैसे जाना जायगा ? उसके प्रति मन, 
तचन, काय उद्धत नहीं हों, उसके गुणोंके उन्मख 
तमभता चाहिए कि इसमें भक्ति गुणा है, तो मन, वचन, कायका शमन हैं। और इस कारण 
उन योगोंकी उद्धतता न हो, इसका नाम भक्ति है। तो यह समझ जाइये कि जिसके चित्तमें 
ऐसी भक्ति है उसके सम्वेग गुण प्रकट श्रा है। जब तक धर्म और धर्मात्मामें अनुराग ने जगे 


भुखक्री वाञ्छा ही तो की जाती है । यह परमाथ्थे वात्सल्य है धर्म और पर्मात्माके 
गुणोंसें जो वात्सल्यता हो रही है, उसके लिए मनमें उल्लास जग रहा हे यह भी सम्यक्‍त्व 
गुण हुए बिना नहीं हो सकता | इस कारण यह वात्सल्य भी सम्वेगका लक्षण और सम्यवत्व 


पाथा ७१ । जि 


का उपलद्ण है, इसी बातकों अगले श्लोकमें स्पष्ट करंगे । 

भक्तिववा नाम वात्सल्यं न स्थाह्संवेगम्न्तरा । 

स्‌ संवेगो हशो लक्ष्म द्वावेतावुपलक्षणम्‌ ॥॥४७१॥ 

संवेग श्रौर सम्यक्त्वका लक्षश और उपलक्षरशापना भक्ति एवं वात्सल्यमें घट्टित होने 

का विवरणश--उक्त श्लोकमें यह बताया गया था कि भक्ति और वात्सल्यका संवेगमें अन्त- 
भाव होता है। ग्रन्थान्तरमें जो सम्यक्त्वके आठ गुरा कहे गये हैं बाह्य लक्षण और इस ग्रन्धमें 
चार लक्षण बताये गए हैं--प्रशम, सम्वेग, अनुकम्पा और आस्तिक्य, सो यहाँ यह देखा जा 
रहा है कि इन दोनों कथनोंका परस्पर विरोध नहीं है | सम्यक्त्वके बाह्य लक्षण तो ये चार 
हैं और उन ८ में कुछ तो सम्यक्त्वके सीघे-सीधे लक्षण हैं और कुछ सम्यक्त्वके उपलक्षण 
हैं, तो भक्ति और वात्सल्य ही सम्वेग द्वारा सम्यक्त्वके उपलक्षण बताये गए हैं। तो उसमें 
भक्ति और वात्सल्यका लक्षणमात्र बताया गया था। अ्रब इस श्लोकमें कह रहे हैं कि भक्ति 
ओर वात्सल्य सम्वेगके बिना नहीं हो सकते, सो सम्वेग तो सम्यग्दर्शनका लक्षण है और 
भक्ति वात्सल्य सम्यक्त्वके उपलक्षण हैं । जिसका स्पष्ट भाव यह है कि भक्ति और वात्सल्यको 
देखकर यह जाना जाता है कि इस पुरुषमें सम्वेग गुण प्रकट हुआ है और संवेग युणको देख 
कर यह जाना जाता है कि इस पुरुषमें सम्यक्त्व प्रकट हुआ है। तो सम्यकत्वके लक्षणके 
लक्षण हैं ये भक्ति और वात्सल्य । जब किसी पुरुषमें निरदा जा रहा है कि मन, वचन, 
कायका ऊधम नहीं रहा इसका, मन, वचन, कायकी सरलतासे श्च्छे कार्यमें प्रवतेन कर 
रहा है, यह तो उससे जाहिर होता है कि इसका ध्ममें अनुराग है; संसार, शरीर भोगोंसे 
वैराग्य है तब तो मन, वचन, कायकी शअनुद्धत प्रवृत्ति हो रही हैं तो इस भक्तिसे संवेग गुण 
पहिचाना गया । जब वात्सल्य निरखते हैं कि इस पुरुषको किसी गुणवानमें गुण निरखकर 
उसके उत्कर्षकी भावना इसके जग रही है अर्थात्‌ गुणोंको देख करके हर्ष मान रहा है और 
उस गुणीके गुणाके उत्कर्षकी भावना कर रहा है कि इसके गुण और अधिक प्रकट हों, इस 
तरहकी जो इनकी वृत्ति देखी जा रही है इससे विदित होता है कि इसके संवेगगुरत प्रकट 
हुआ है । तो भक्ति वात्सल्य हुए संवेगके लक्षण और संवेग हुआ सम्यकत्वका लक्षण । 

हृडमोहस्योदयाभावात्‌ प्रसिद्ध: प्रशमों गुणः । 

तत्राभिव्यज्षक बाह्यान्तिन्दनं चापि गहँर[म्‌ ॥४७२॥ 

प्रशम गुणका अभिव्यज्ञुक निन्‍्दन और गहुँश--अब निनन्‍्दन और गहुँणा, इन दो 

गूणोंके विषयमें कहा जा रहा है कि ये भी सम्यकत्वंके उपलक्षण हैं प्र्थात्‌ निन्दन और गहंण 
देख करके प्रशम गुणका परिज्ञान होता इसके कितनी बड़ी शान्ति है और दूसरोंके प्रति 
इसके कषायभाव नहीं जगता है, यह बात निन्‍्दा और गर्हा की प्रवृत्तिसे जानी जाती है और 


प्रशम एरणासम्यक्त्व लक्षण कहा ही गया है । यहती प्र ही है शम गण दर्शन 
महिनीयके उद् के के कारण होता है । जब हृष्टिमो हो गया उस कालमें जो 
आत्मामें दर ॥। की मंदता होती है, & समें "रण प्रकट उग्र ऐसा 
पशम गुण भिथ्य त्वमें नहीं रह से ता।तो प्रशम ४ तो हुआ दर्ग हनीयके उनृदयमें 
और ऐसे प्रश गण श्रभिद निन्दन और गह दिन और श हँणका 
स्वरूप श्रागेके कोमें है| जायगा । उसे नह प्रकट हो जायगा कि / आर गहँणाका 
भाव प्रशम ५ पं अभिव्यण्जक है । श्रप्निद अकका अ्रथ॑ हैं श्रकट कर, वाला | प्रशम गूण 
इस श्ात्मामें ₹ वात लोगोंको कस विदित है१, उसका उप है निन्दन और गहँणा । 
अर्थात्‌ निन्‍द गहँणासे हेत्माका प्रशम गुणा सम जाता है। उसी निन्‍्दन भरी 


“चात्तापकरों बच्धो ना&्पेक्ष्यो गाजुपेक्षित: ॥७४७ ३॥ 

निः गुरा १--ये रागादिक दुष्ट कर्म जो कठिन दर क्एज सकते हैं 

उन रागादिकोंके वषयमें वचार करना कि रागादिक तो 'अचात्तापके उत्पत्त करने 
वाले हैं प्र्थात्‌ रागादिकक हैत बुरा है । ! रागाहदिक भा ग रहे हैं) 
उध्भाव भेरे शी स्वभाव हैल भाव नहीं है परह अपने रागादिक भावोंको निन्दा 
रूपमें देखें उसके गन्दन । कोई अप ग्पराध, श्रपने दो ) निन्‍दा कब कर 
पेकेता है जब समें मंद केषाय हो, नशम गरा प्रकृट हआ हो, दर्शन हिका अनुदय रहनेके 
कारण भोतरमें के स्वच्छता प्रकट हुई हो वहां ही की आ सके ग है और वहाँ थे 
अपने दोप नजरें भा सकते है| नहुत ही गंदा कीचड ताला पानी हो है तो उस पानी 


पानीमें पानीका श्रंश है, यह दीखे | जो कीचड़ पानीमें एकमेक हो गया तो फिर उस की चड़का 
कहासे दर्शन हो ? तो कीचडका पता उस जलसे पड़ेगा जो जल स्वच्छ है, शान्त है, प्रशम है 
और फिर भी वेवचित्‌ थोड़ी गंदगी हो तो वहा सः 

समभिये कि जहाँ दर्शनमोहका उदय चल रहा है, सारा ही श्रात्मा गंदा हो रहा है वह आत्मा 
अपनेमें दोपोंकी परख कैसे कर सकता है ? अप: | 

जैसे कि पुरे मलिन पानीको लोग कीचड़रूप ही निरखा करते है, वहाँ कीचडका अलग दर्शन 
कहाँ हो सकता है? किन्तु जिसके दर्शनमोहका अनुदय है, जता पकट, हुई है. अ्रतत:.प् शम 
अग प्रकट हुआ है, अपने स्वरूपको निरखनेके अभ्याससे जिसके 3 त्तपं हुआ है, ऐसा पुरुष 


हल दशक घर 
गाथा ५ >> ४ 


ही तो श्पों आापमें रहे सहे दोषोंकी निन्‍्दाका भाव ऋरता हैं। तो इन दुर्वार राग्रादिकमे ज्वे 
कि दृष्टकर्म रूप हैं उनमें यह विचार करना कि ये तो बन्धके कारण हूँ। ये महान्‌ सतापका 
उत्पन्त करने वाले हैं, साक्षात ये संतापसवरूप हैं, ऐसे अपने दोषोंको तिरखना सो निन्‍दन 
वामका गुण है। ऐसे सम्यग्दष्टि ज्ञानी पुरुषके लिए ये रागादिक भाव न तो अपेक्ष्य हैं और 
न उपेक्षित होना चाहिए अर्थात्‌ ये रागादिक भाव अपेक्षित नहीं हैं । इनकी अपेक्षा न करना 
चाहिए, इनका लगाव न रखना चाहिए और ये रागादिक भाव उपेक्षाके योग्य भी नहीं हैं कि 
थे रागादिक हो रहे हैं तो होने दो, इन समस्त रागादिक भावोंको तो उस तरहसे खोज-खोज- 
कर धुन देना चाहिए जिस तरहसे धुनिया रुईकों घुम देता है | घुनिया जब रुई धुनता है त्तो 
वह उसके अंदर पड़ी हुई एक-एक फुटकीकों छाँट छाँटकर, खोज खोजकर घुन डालता है । 
इसी तरहसे इन रागादिक भावोंको तो खोज-खोजकर धुन देना चाहिए | इनकी अपेक्षा करना 
योग्य नहीं है कि हो रहा है तो होने . दो । इस तरह ज्ञानीके ग्रात्मदोपके प्रति जो निन्‍्दनका 
भाव है वह सम्यक्त्वका उपलक्षण है अर्थात्‌ निन्‍्दन वृत्ति द्वारा जाना जाता है कि यहाँ प्रणम 
गुण प्रकट हुआ है और प्रशमगुणकी व्यक्तिसे ज्ञात होता है कि सम्धकत्व प्रकट हो गया है । 
प्रभम गुणका ऐसा भाव समभिये कि जैसे बरसातमें पानी जगह जगह इकट्ठा हो जाता है 
झौर जब असौजका महीना पूर्ण होनेकी होता है, जब शरदऋतुकी जवानी होती है उस समय 
पोखरे शान्‍्त हो जाते हैं, उनका कीचड़ नीचे बैठ जाता है, स्वच्छ जल दिखने लगता है । 
ऐसे ही प्रशमगुगाका आ्रात्मामें भी प्रभाव होता है कि जब इस तत्त्वदर्शनरूप शरदऋतुकी 
जवानी आती है तो यहाँका वह सन्न गंदा उपयोग जो पहिले हो रहा था रागादिककी बरसात 
में तो वह सब उपयोग ऐसा शान्‍्त हो जाता है कि मंदकषाय होना, ठीक वृत्ति होना, सही 
उपयोग चलने लगता-ये सब अच्छाइयाँ प्रकट हो जाती हैं । ऐसे प्रशम गुणके समय कदाचित्‌ 
कहीं छिटकी रह गई हो थोड़ा कारण पाकर, जैसे कि कुछ वहाँ कीचड़का कहीं उठान हो गया 
हो तो वह भी दिख जाता है, उस सगयमें इसके उसके उसके प्रति निन्‍दाका भाव रहता है । 

वर्योकि यह संतापस्वरूप उत्पन्न होता है, ऐसी निनन्‍दा प्रशमगुणंका अ्रभिव्यञ्जक है। 

गहँण तत्परित्याग: पज्चगुर्वात्मसाक्षिकः । ह 
निष्प्रमादतया नून॑ शक्तित: कर्महानये ।॥४७४।। 

गहँएा गुणका स्वरूप--इस श्लोकमें गहँगाका स्वरूप कहा गया है। गह णा सम्य- 
पत्वका उपलक्षण है । पंचगुरुवोंकी साक्षीसे और अपने आपकी साक्षीसे मानों स्वयं ही यह 
निर्णायक है, स्वयं ही बड़ा अधिकारी यह परमशरण है, इसको मैं सुनाऊं, इस तरहके भाव्रों 
से और वाह्ममें पल्चगुरुवोके साक्षीसे कर्मोका नाश करनेके लिए जो शकत्यनुसार प्रमादरहित 
वार रामका त्याग करता हंता हूं उस गहंण बहुते हूँ । शक्तिके अनुसार राग त्थागका 


करना चाहिये उह यहाँ एक पकेत दिया है ।  अ्रथे हैं ने लगाना कि जैसे 
#मादी जन शञ पे: त्याग और शक्तितः के अर्थ लगा । देखो क्तिक्े गनुसार' 
त्याग करिए _ शक्तिसे ज्या हें त्याग न कर बैठना । शक्तितः त्याग | ऐ: नियमितताको 
जाहिर कर रहा है श्रथवा कायरता की पर प्रैरणा दे रहा है कि देख शक्ति आच- 
रण ने करन हिए, चाहे क ही जा सो भैया | वनहींहै आ प्यागका, 
कन्‍्तु हममें ६ नी शक्ति पायी जा रही है उबर शक्ति ९ पूरा रूपसे फ़ैका उपयोग 
करके “वाग करे। & ) तर; रहे हैं कि श इवंक उस महानिके लि ए 
'गादिकभाबोंका त्याग करें थ इश्वोंकी साक्षीपत क, हेंते गह । भ्रव आप अंदाज करलो 
कि इस ज्ञानमें केंसा उत्हृष्ट नैशम गण प्र : एक तो अपनी निन्‍्दाकी बात कहना 
इस लोकमें बड़ा मातम हो अभत्मिके समक्ष ने दोषोंकी 
ऊहना बह कित  आत्मवी कि। काम है वीरता प्रशः उणके बिना कैसे 
+कंट हो सकती गी पंचगुरुवों गपृर्वक उनके सा ने किए 


हुए दोषोंकी निन्दा करना, उसके ताथ-साथ अपसे प्रात्माकी साक्षी रखते हुए निन्‍्दा केरना 
श्सका नाम है गह । ऐसा गहेणा गामका गण पशमका पषक है | श्रत: यह गहंणा भी सम्य- 
व्‌ | 


अथव्तिदृद्य सुक्‍तं मस्यक्त्वर पलक्षणमर । 
पायाणामनुद्रेकाइकि शेषत: ॥ ४७४॥ 

सशसगुणगप्तित पत्वका उपलक्षण नि न्द्न और गहणा-... असंगके निष्क्षमे 
हा जा रहा है कि का वेग के हो के कार में रहनेके कऊरण जो प्रशम गण 
अकेट हुमा है, ऐसे प्रशम धारक पभ्यरटहिक्े देन गहँणा भी प्रकट हो है । तो | 
निन्‍्दन और गहँणा े लक्षण है अर्थात्‌ सम्यक्त्वका वक्ष तो शम है और 
अशमके तल गे ओर गहँणा गुण हैं। को पम्यवत्वक्‌ उपलक्षण निन्दन गहण विद्ध 
3ता, क्योंकि उस प्रश के कषायोंका के या जा रहा है कंषायोंका जे 
उदय न हो तब ही निर ऐर गहंणको . साधुजन नि. संकोच होकर 
भ्पने हितैषी गरुवोंसे ने समस्त दोषोंकी अर चना करते तो आपपर बड़ी 
उया रख रहे है इन साथधुवोंका यह परिणाम है कि अपने किए हुए दोषोंको जब 
उयगल दे, गरुके पम्मुख रख दें तो इस उगलनेके दोषोंका भार केम हो जाता 
है और फिर उसके “त्रि आचाय॑ जो ४ नत दे उसे करने अपनेकी बड़ा धन्य मानते 
हैं और इसमें भरुकी बड़ी कृपा अपने आप ,पर पमभते हैं कि जो मुभे इस अकार पायश्चित्त 
देनेकी करुणा की है, ऐसी भीतरमें अभिरुचि, इस नकेरका हुए इन पाधुवोंको, क्‍यों हुआ ? 


ड श्र श्र ु हर प्‌ र्‌ 
गाथा ४४८५ 


इस कारण हुआ्ना कि उन्हें मुक्तिकी वाज्छा है, शरीरके संकटोंसे कमोसे निवृत्त होनेकी उनके 
मनमें अभिलापा है । तो इतने बढ़े भारी कामके लिए जो उपाय बताये गए हैं उनको वे 
निःसंकोच करते हैं । उन्हें दुनियाका संकोच नहीं रहता । किसीने मेरे दोषोंको सुन लिया तो 
उससे मेरा क्या बिगाड़ हुआ, ये दोप मेरे आत्मासे निकल जाते हैं और मैं अपनेको निर्दोष 
पा लेता हूं तो वह तो मेरे लिए ऋडद्धि सिद्धि मिल गई है। तो इस तरह अपने दोपोंको 
निन्दन और गहंण॒का जो कार्य है वह यों हो यथा तथा साधुजनोंसे श्रशक्य है. जो वास्तविक 
स्वानुभवसे हीन है, परन्तु ऐसा साधु निनदन गहरा कर पाता है जो स्वानुभूतिसनाथ है | तो 
यह निन्‍दन और गहंणा प्रशम गुणका सूचक है और प्रशम सम्यवत्वका सूचक है । इस तरह 
ये निन्‍्दन गहँणा जो ग्रन्धान्तरमें बताये गये हैं ये सब सम्यक्त्वके उपलक्षण हैं श्र कुछ इसमें 
सम्यवत्वके साक्षात्‌ लक्षण हैं--जैसे उपशम जो प्रशमका ही नामान्तर है, अनुकम्पा सम्वेग 
ये तो सीधे सम्यवत्वके लक्षण हैं ही । और निच्दन, गहँणा, भक्ति, वात्सल्य-यें सब सम्यक्त्वके 
उपलक्षण कहे गए हैं । 
शेषमुव्तं यथास्तायात्‌ ज्ञातव्यं परमागमात्‌ । 
आगमाव्धे: परं पार माहग्गन्तुं क्षमः कथम्‌ ॥४७६॥ 

सम्यवत्वगुरणणोंके सम्बन्धमें शेष कथनकी यथास्ताय परमागमसे ज्ञातव्यताका निर्देश 
एवं प्रस्थकार द्वारा श्रपना लघुत्वकथन--अब इस प्रसंगमें उपसंहार करते हुए ग्रन्थकार अपने 
विनयका प्रकाशन कर रहे हैं। सम्यक्त्वके लक्षणके वर्शनके प्रसंगमें कुछ वर्शन किया है 
और श्रन्‍्य शास्त्रमें कहे गए ८ गुणोंके उनका उपलक्षणापना बताया गया है उसी प्रकारसे शेप 
जो कथन है वह भी आम्नायके अनुसार परमागमसे जान लेना चाहिए | यह परमागम सर्वज्ञ 
देवकी मूल परंपरासे चला आया है, ऐसे परमागमसे शेप वर्णनको समझ लेना चाहिए । ग्रंथ- 
कार कहते हैं-हम जैसे अ्ल्पबुद्धिजनन आगमरूपी समुद्रके उत्कृष्ट पारकों पानेके लिए कैसे समर्थ 
हो सकते हैं ? देखिये--प्रन्थका रके द्वारा वणित किए गए इन सब विपयोंको सुना ही है । 
कितना अपूर्व विषय है और कितना सम्यरहष्टिके अन्तस्तत्त्वका स्पर्श कराया है ? इतना सब 
विशिष्ट वर्णन करनेके बाद ग्रंथकार कहते हैं कि हम जैसे जन उस झागमसमुद्रका पार पानेके 
लिए समर्थ नहीं हैं । जिनके इतनी तीत्र भक्ति हो, विनय हो, नम्नता हो श्रर्थात्‌ लघुता प्रका- 
शन करना हो, ऐसे पुरुषोंके कथनमें कोई कमी आयी है या जानकर कोई च्रुटि की हो, कुछ 
इसमें चुटि हुई हो, ऐसा विश्वास नहीं किया जा सकता है। और भले ही श्रज्ञानी जन किसी 
बातका समन्वय न कर सकें, आगममें अनेक दृष्टियोंसे अ्रनेक तरह कथन भी आञा सकता है 
उनका समन्वय न कर सके झौर समन्वय दृष्टि भी न रखें, केवल एक दोपदर्शनका ही भाव 
रखें तो यह उनवी बात है। प्रभाचन्द्राचार्यने प्रमेयकमल मातंण्डके प्रारम्भमें कहा है कि 


पड पंचध्यायी प्रवचन एकादश भाग 


जो दोष देखने वाले लोग हैं उनके लिए मेरे इस ग्रन्थका उपक्रम नहीं है, मैं उनको नहीं 
रच रहा हूं, किन्तु मैं ग्रपने उपयोगकी शुद्धिके लिए और जो हित चाहने वाले लोग हैं उनके 
कुछ सहयोगके लिए हमारा यह प्रयत्न हो रहा है । सो ग्रन्थकारका जो भी यत्न होता है 
वह अपने और दूसरोंके कल्याणके लिए होता है। हमें उसका विधिपूर्वक अर्थ समभना 
चाहिए और उसमें दोषका दर्शन न करना चाहिए । 

ननु तह॒दर्शनस्यैतल्लक्ष्यस्य स्यादशेपतः । 

किमथास्त्यपरं किड्चिल्लक्षणं तद्गदद्यनः ।४७७॥) 

तत्त्वरुचिक जिज्ञासुकी सम्यवत्वके श्रन्य लक्षणोंकी जिज्ञासा--सम्यग्दर्शनके स्वरूपके 

विषयमें और उनके चिन्होंके परिचयके सम्बन्धमें यहाँ जिज्ञासु अ्रपनी जिज्ञासा प्रकट कर 
रहा है कि प्रभो ! सम्यग्दर्शनके सम्बन्धमें जी अरब तक कहा गया है, क्या इसका लक्षण 
इतना ही है या अन्य कुछ भो लक्षण है ? श्रब तक सम्यक्त्वके लक्षणोंमें श्रद्धा, रुचि, प्रतीति, 
ग्राचरण, प्रशम सम्वेग, श्रनुकम्पा, आ्रास्तिक्य, निर्वेग, भक्ति, वात्सल्य, निन्‍दन और गहँण 
इतने लक्षण बताये हैं, और उन लक्षणोंमें यह भी रप्ट किया गया कि ये सभीके सभी यदि 
सम्यक्त्वके साथ हैं तो सम्यक हैं श्र मिथ्यात्वसे रहित है, स्वानुभूतिके बिना हैं तो वे सब 
ग्राभास हैं । तो ये लक्षण बताये गए सम्यवत्तके तो उनको सुनकर जिज्ञासुके यह जिज्ञासा 
हुई है कि क्या इतने मात्र ही सम्यक्त्वके लक्षण हैं या अन्य कुछ भी हैं। यदि श्रन्‍्य कोई 
लक्षण हैं तब फिर इसको आज बताओ्रो | ञ्राज ही कया, अभी बताओ्नो । यहाँ जो श्रद्य शष्द 
दिया है जिसका आज भी अर्थ होता है और श्रभी भी अर्थ होता है । इस जिज्ञासुको इतनी 
उत्सुकता हुई है सम्यवत्वका स्वरूप जाननेकी कि उसे इतना धैयें नहीं हैं कि कल सुनाभ्रो तो 
मैं सुनानेको राजी हूं। जो बात मुक्तिके लिए है, श्राननन्‍्दक्रे लिए है और स्वाधीन है, अपने 
ग्रापके स्वरूपसे सम्बंधित नहीं है उसके लिए देर क्‍यों होना चाहिए ? वह तो एक अपने 
कल्याणस्वरूप है । तो जिज्ञासु सम्यर्दर्शनके अन्य लक्षणोंके जाननेकी इच्छा प्रकट कर 
रहा है। 

सम्यग्दर्शनमशज्भमस्ति सिद्ध जगन्रये । 

लक्षण च गुराश्चाज शब्दाश्चैकार्थवाचकः ॥।४७८॥) 
ह सम्यग्दर्शनके श्रष्ट श्रड्मोंकी सुचना--उक्त जिज्ञासाके समाधानमें कह रहे हैं कि 
सम्यग्दशंन अष्ट अंगसहित प्रसिद्ध है ओर अशज्ध सम्यग्दर्शन है । यह बात तीनों लोकोंमें 
प्रसिद्ध है। तीनों लोकोंमें कौन-कौन प्रसिद्ध कर रहा होगा इस सम्यग्दर्शनकों तो अंदाज 
करो कि स्वगोमें देव इन्द्र वगैरह तो बड़े-बड़े विवेचनोंके साथ वर्णोन करते ही है, वहाँ पर 
भी चर्चा चलती है धर्मकी । मध्यलोकमें चर्चा स्पष्ट हो ही रही । उनका प्रयोगरूप भी हो 


गाथा ४५० . ८ प्र 


रहा कि सम्यक्चारित्र तक प्राप्त कर लेते हैं श्रौर अ्रधोलोकमें जो भवनवासी व्यन्तर रहते हैं 
वे यद्यपि सम्यवत्वसहित उत्पन्न नहीं होते, लेकिन पर्याप्त होनेके बाद उनके योग्यता तो है 
कि वे सम्यक्‍त्व पैदा कर सकें । और वहाँ चर्चायें भी होती होंगी, तो यह सम्यग्दर्शन ग्रष्टांग 
सहित है, ऐसा तीन लोकमें प्रसिद्ध है। इन आठोंकों अद्ध कहा है। इनका जब स्वरूप 
आयगा, निश्चयवृष्टिसे और व्यवहारहष्टिसे जो वर्णांन होगा, उससे जानेंगे कि सचमुचमें ये 
सम्यग्दर्शनके अज्भकी तरह आचरण कर रहे हैं। जैसे अद्भके समूहका नाम भज्जी हैं आर 
श्रद्धोंमें से कोई अ्रज्भु कट जाय, गिर जाय तो जो दशा उस अज्भीकी होती है समभिये कि 
उस प्रकारसे सम्यक्त्वकी बात होगी | तो ये जो ८ अज्भ बताये जायेंगे उनको सम्यक्त्वके अद्ध 
रूपसे बताया है । पहिले जो कुछ कहा गया था उसको तो लक्षण शब्दसे कहा । यंद्यपि 
लक्षण, गुण और अज्भ ये संब एकार्थवाचक हैं, फिर भी इनकी जो पद्धति है उसके अनुसार 
इनमें परस्पर भेद सिद्ध होता है। इन्हें अद्भ इस कारण भी कहा है कि ज॑से शरीरके अज्भ 
शरीरसम्बन्धित और व्यवहृत भिन्‍्त-भिन्‍न कामोंमें आते हैं और भिन्‍न-भिन्‍न स्थितियोंकी 
सूचना देते हैं, इसी प्रकार ये अद्भ भी सम्यग्द्शनके होने वाले कार्योकी सूचना देते हैं । इसके 
नाम स्वयं अद्भ कहे जा रहे हैं और उन नामोंके संक्षिप्त स्वरूपके साथ वहाँ यह भी जानने 
में आयगा कि ये शरीरके श्रद्भोंकी तरह किस तरह काम करते हैं ? 

निःशद्धितं यथा नाम निष्कांक्षितमतः परम्‌ । 

विचिकित्सावर्ज॑ चापि तथा हृष्टेरपुढ़ता ॥।४७९॥। 

उपवृ हरानामा च सुस्थितीकरण तथा। 

वात्सल्यं च यथाम्तायाद्‌ गुणोप्यस्ति प्रभावता ॥४८०॥। 

सम्यग्दर्शनके श्रष्ट श्रद्धोंका नामनिर्देश---८५ अज्भोंके ये नाम हैं--निःशद्धित, 

निःकांक्षित, निविचिकित्सा, अमृढ़दष्टि, उपवृहण, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावना । 
निःशंकितका अर्थ है शंका न करना । जिनेन्द्रभगवानके बारेमें ग्रात्माके स्वरूपमें, वस्तुके स्वरूप 
में किसी भी प्रकारकी शंका न होना सो निःशंकित अ्रद्ध है। निःकांक्षित वाञ्छा न रहना, 
भोगोपभोगकी इच्छा न होना, अभिलाषा न जगना इसका नाम है निःकांक्षित । दर्शनमोहके 
उदयमें जिनके अभिलाषा होतो है उनके अभिलाषाये न रहना उसे कहते हैं निःकांक्षित अद्भ । 
निविचिकित्सा धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवा करते हुए ग्लानि न आना और अपना जो विभाव 
उत्पन्न हुआ, क्षुबा आ्रादिक वेदनायें हुईं उन वेदनाञ्रोंमें म्लान न होना, जैसे कि वेदना श्राने 
पर लोग उसे अ्सह्य अनुभव करते हैं और दुःखी होते हैं ऐसी ग्लानि न करना, किस्तु 
उसका भी ज्ञाता द्रष्टा रहवचा, यह पीड़ा आयी है सो जायगी, उसकी उपेक्षा रखना और अपने 
च्च मैलक्ष्यमें ही हृढ़ रहता सो निविचिकित्सा है। अमूद्हृष्टि-- कृपथ, कुदेव, कुणास्थ, कुशुसमें 


पड पंचध्यायी प्रवचन एकादश गाग 


जो दोप देखने वाले लोग हैं उनके लिए, भरे इस अ्रन्थका उपक्रम नहीं हैं, मं उनको नहीं 
रच रहा हूं, तिन्‍्तु मैं अपने उपमोगकी जुछ्धिके लिए और जो हिंत चाहने वाले लोग हैं उनके 
कुछ सहयोगके (लए हमारा गेंहे प्रयत्न हो. हीं है। सो ग्रन्थकारका जो भी यत्न होता हैं 
वह अपने और. दूमरोकि कल्याणके लिए, होता हैं । हमें उसका विधिपूर्वक अर्थ समभता 
चाहिए, भर उसमें दोषका दर्शन ने करना चाहिए । 

ननु तह॒द्शनस्मैतल्लक्ष्यर स्थादशेपतः । 

करिमथास्त्यपर किड्चिल्लक्षणं तद्वदाद्यनः ४७७॥ 

तस्वरुचिक जिज्ञासुकी सम्यवत्वके अन्य लक्षर्पोंकी (जज्ञासा--सस्यदशेनके स्वरूपके 

विषयमें और उनके चिन्होंके परिवयके सम्बन्धमें यहाँ जिज्ञामु अ्रपनी जिज्ञासा प्रकट कर 
रहा है कि प्र्भो * सम्यग्दशनके सम्बन्धमें जो अब तक कही गया हैं, गीं इसका लक्षण 
इतना ही हैं मी भ्रन्य कुछ भी लक्षण हैं. । शर्ते तक सम्यवत्वके लक्षणोंमें श्रद्धा, रूचि, प्रतीति, 


रहा हैं। 
सम्यस्दशनमशज्ञ गर्स्ति द्वं जगन्नये । 
लक्षण वे गणण्चाज्र शब्दाश्वैकार्थवात ॥४७८)) 
सम्यग्दशलके #८ श्रज्भोंक सूचना-: उरी जिज्ञासाके समा में कह रहें कि 
सम्यग्दशन भ्रष्ट अंगसहिंत प्रसिद्ध हैं आर अध्टर्ज सम्यग्दशेन है बात तीनों लीं 
सिद्ध दे तों लोकोंमें कौन-कौन कर रहे होगा इस सम्यग्दणतकी तो अंदाज 
बर्सान करते ही है, वहाँ पर 


गाथा ४८० सी 


रहा कि सम्यक्र्चारित्र तक प्राप्त कर लेते हैं और श्रधोलोकमें जो भवनवासी व्यन्तर रहते हैँ 
वे यद्यपि सम्यवत्वसहित उत्पन्न नहीं होते, लेकिन पर्याप्त होनेके बाद उनके योग्यता तो है 
कि वे सम्यकत्व पैदा कर सकें । और वहाँ चर्चायें भी होती होंगी, तो यह सम्यग्दर्शन ग्रष्टांग 
सहित है, ऐसा तीन लोकमें प्रसिद्ध है। इन आराठोंकों अ्रद्भ कहा है। इनका जब स्वरूप 
आयगा, निश्चयवृष्टिसे और व्यवहारहृष्टिसे जो वर्णन होगा, उससे जानेंगे कि सचमुचमें ये 
सम्यग्द्नके अज्भुकी तरह आचरण कर रहे हैं। जैसे श्रज्धके समूहका नाम अ्रद्धी हैं और 
श्रद्धोंमें से कोई अद्भध कट जाय, गिर जाय तो जो दशा उस श्रद्भीकी होती है समभिये कि 
उस प्रकारसे सम्यक्त्वकी बात होगी । तो ये जो ८ अज्ज बताये जायेंगे उनको सम्यक्त्वके अज्ध 
रूपसे बताया है । पहिले जो कुछ कहा गया था उसको तो लक्षण शब्दसे कहा । यद्यपि 
लक्षण, गुण और अज्भ ये सब एकाथंवाचक हैं, फिर भी इनकी जो पद्धति है उसके अ्चुसार 
इनमें परस्पर भेद सिद्ध होता है। इन्हें श्रज्भ इस कारण भी कहा है कि जैसे शरीरके अज्भ 
शरीरसम्बन्धित और व्यवहृत भिन्‍्त-भिन्‍न कामोमें आते हैं और भिन्‍न-भिन्‍त स्थितियोंकी 
सूचना देते हैं, इसी प्रकार ये अद्भ भी सम्यग्दर्शनके होने वाले कार्योकी सूचना देते हैं । इसके 
नाम स्वयं श्रद्ध कहे जा रहे हैं और उन नामोंके संक्षिप्त स्वरूपके साथ वहाँ यह भी जानने 
में आयगा कि ये शरीरके श्रद्धोंकी तरह किस तरह काम करते हैं ? 

निःशद्धितं यथा नाम निष्कांक्षितमतः परम । 

विचिकित्सावर्ज चापि तथा हृष्टेरमुढ़ता ।॥४७६॥। 

उपवृ हरानामा च॑ सुस्थितीकररणां तथा। 

वात्सल्यं च यथाम्नायाद्‌ गुणोप्यस्ति प्रभावना ॥४८०॥ 

सम्यग्दशेनके श्रष्ट अद्धेंका नामनिर्देश---८ अ्रद्धोंके ये नाम हैं--निःशद्धित, 

निःकांक्षित, निविचिकित्सा, अमृढ्हृष्टि, उपवृहण, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावना । 
निःशंकितका श्रर्थ है शंका न करना । जिनेन्द्रभगवानके बारेमें आ्रात्माके स्वरूपमें, वस्तुके स्वरूप 
में किसी भी प्रकारकी शंका न होना सो निःशंकित श्रद्ध है। निःकांक्षित वाञ्छा न रहना, 
भोगोपभोगकी इच्छा न होना, अभिलाषा न जगना इसका नाम है निःकांक्षित । दर्शनमोहके 
उदयमें जिनके अभिलाषा होतो है उनके अभिलाषायें न रहना उसे कहते हैं निःकांक्षित अखज्भ । 
निविचिकित्सा धर्मात्मा पुरुषोंकी सेवा करते हुए ग्लानि न आना और अपना जो विभाव 
उत्पन्त हुआ, क्षुधा श्रादिक वेदनायें हुईं उन वेदनाश्रोंमें म्लान न होना, जैसे कि वेदना ग्राने 
पर लोग उसे असह्य अनुभव करते हैं और दुःखी होते हैं ऐसी ग्लानि न करना, क्रिन्तु 
उसका भी ज्ञाता द्रष्टा रहना, यह पीड़ा आयी है सो जायगी, उसकी उपेक्षा रखना और अपने 
ध्च॒ मैलक्ष्यमें ही हृढ़ रहना सो निविचिकित्सा है। अमृदृहृष्टि-- कुपथ, कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरुमें 
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हितबुर््ि उतना, गहों देगा | न शरग है. + के मावस्थतले मे लाभ देना ये तरंग 
न रहना, अंग नाम है मद । 3 हगा (उपभू नो आपने दर्शन शीर्ने वारित्रम बूकि 
रखना, रीः शपोंतो प्रेत 7 करना गहे थै उपगूहन । िथतिवताएन व धर्ममे कभी 


] ब्ब 
, न 


चलित है। हों अदत! मरे धर्मों मी कारों धर्मंग ऑर्लि 2 हों तो उर्ती 
मोग्य बचनालीप मार उन धर्म मिविर की देना इगगग सी स्थतिवलण ) बात्मल्मना 
चर्मात्मी पुछपोर्म क्षप्णगढ भी होना धरे माहते ८ बाह्मत्य प्रभावना-/ मी अरे ढै।/ दस 
धर्मदी मिमी प्रवाट कारन ।२ अपने आपसी अपने ब्रभावित कती सो प्रभवितों दे 
शरीरके छट्आय दृष्टान्तपुर्वक सम्यवत्यक क्ष्ग्रद्भोका विवरण टन ८ अ्ा 


० उसे ऐसी झमिलाप नहीं हैं. 0 ग्रगना पैर मठ रहने < जमसमी तो द्वप्दि ही 3 से 
ख हो गगी ८ । इसी तह (नवाक्षित अआखूमें पट मम्यस्दट्टि एव आोगोंकी उर्पेश्ी क्र 
द्वता है । उन जोगेंसि वह £ बट कदम देटे। सह दे कस कि * डते हुएमें पीछेका पैर ) हू 
है निःकाधित / में देशिग लनिविचिटिल आज्वकी थीते । रच शु्धिके काम आर्सी 
करता दें बाय दे? रण मनुष्य पच करते जन शु्धि बाय ह्यायस करते दें ते हु 
रोजका कर्मे ९ टम बाँयें दाग, कन रोज काम देते भी. कोई बाय ६! 
श्लारनि हीं करता, बाय दाथका कोई अत तो नदी समझती, कोई लॉर्निर 
'ध्द्सि वी नहीं देखती ! कमी गये दाम फोड़ रस हो जाये तो लोग कितना उसी 
पद करते ट मी तरह ्निवि क्त्सा अं मौत्माजनों की सेवा करते हुए, 
तवे गलत की सेवा करते हैं" या रोगार्दिकम सेवा करते हैं उनमें ग्लार्नि नहीं 
करते जानी जीव । अमू्दद््टि 77 से दाहिता है! के निर्णयका सके में कुशल है! 
(सीन ने किमी /( नि सना हैं ती बे दाहिने हाथफी जुठाकर निर्ये पथ देता हे. 
(के यह तर प्रकार हैं। * प्रकार हो 9 सकता । अमूढद पट अज्ुमें, 
तत्वरनिर्ण स॑ दृढ़ता और अंतर , वस्तु मिथ्यास्वर्डप वी ओर उसकी लिषेध हैं. । 
उपरगृदत ड़ जैसे इसे नतम्ब ने एक कई ढ्कते & धोती ० 
धव' कोई की तॉर्लियो बगैर वी नित हुका जॉरतीं है इसी ते 


गाथा ४८? प3 


उपगूहन अड्भमें धर्मात्मा जनोंमें कोई दोष हुआ हो तो उसे भी ढकते हैं, उसे समाजमें प्रकट 
नही करते हैं, हाँ उसे समझायेंगे मगर समाजमें दोष प्रकट करनेसे लोगोंकी इस धर्ममें ही 
अश्रद्धा हो जायगी कि यहाँ तो इस ही प्रकारके लोग रहा करते हैं। अतः दोषका उपगरूहन 
किया जाता है। स्थितिकरण--जैसे शरीरके अज्ींमें पीठ एक अ्द्ध है, इसपर बोफ रख 
लीजिए । बहुत बड़ा बोक कोई ले जाना चाहता हो तो वह पीठपर लादकर ही ले जाता है । 
इसी प्रकार धर्मात्मा जनोंको धर्ममें स्थिर करनेंका काम इस स्थितिकरणका है। वात्सल्य--- 
जैसे लोग अपने बड़े साथियोंके प्रति वात्सल्यसे भरे हुए रहते हैं, दया वही, प्रेम वही, इसी 
तरह वात्सल्य अज्भमें ज्ञानी जन धर्मात्माश्रोंके प्रति निष्कपट वात्सल्यसे निष्कपट प्रीतिसे 
भरे हुए होते हैं । वात्सल्यमें को बात बतायी गई है । प्रभावना श्रद्ध--जैसे शरीरके अंगोंमें 
मस्तक अ्रंग एक प्रभावताकारक होता है, दूसरोंपर प्रभाव पड़ता है तो उसका मस्तक, मुद्रा 
आदिक निरखकर इसी तरह प्रभावना अंगमें धमकी प्रभावनाकी बात कही गई है । इन 
८ अज्ोंका क्रमशः वर्णन होगा, उनमें सर्वप्रथम निःशंकित श्रद्धका लक्षण कह रहे हैं । 
शझदूध भीः साध्वप्त भीतिभयमेकाभिधा श्रमी । 
तस्य निष्क़ान्तितों जातों भावों निःशद्धूतो5र्थतः ॥४८९१॥ 

निःशद्धित गुणका स्वरूप--शंका, भी, साध्वस, भीति, भय ये सब शब्द उस एक 
भ्रथंके ही कहने वाले हैं। जिस अर्थको इनमेंसे कोई शब्द भी जाहिर करता है, ऐसी शंका 
अथवा भयसे रहित जो आत्माका परिणाम है वही वास्तवमें निःशंद्धित अद्भध कहलाता है । 
निःशंकित अ्रद्धका विस्तृत वर्णन होगा, उसमें यह पायेंगे कि इस सम्यग्हृष्टि जोवकों भ्रब किसी 
भी प्रकारकी शल्य नहीं रही । कोई कभी अपनेमें शंका और डर नहीं रहा। शंका और डर 
तब हुआ करता है जब यह जीव बाहरमे कुछ चाहे और बाहरमें कुछ प्रीति रखे तब उसमें 
जो बाघायें सम्भावित होती हैं या अपनी कल्पनामें बाधाप्रोंकी समझता है तो उससे वह डरने 
लगता है । तो डर इस जीवको तब तक है जब तक कि निज एकत्वगत अपने स्वछूपको न 
समझे । किसी भी समय कुछ भी स्थिति हो, यह मैं तो स्वयं सहज चैतन्यस्वरूपमात्र हूं और 
जो कुछ मुझमें होता है वह इस मेरेमें यहाँ ही होता है, इसके बाहर इसका कोई सम्बन्ध नहीं 
है, जब यह परसे सम्बन्ध हटाकर अपने आपसे अपने स्वरूपको सम्बन्धित करता है, उपयोगमें 
लेता है उस समय इसके किसकी शल्य, किसकी शंका, किसका भय ? तो भयका आधार है 
मिथ्यात्व, बाह्य पदार्थेंसि ऋपना हित माननेकी श्रद्धा । जहाँ यह मिथ्यात्व दूर हो गया है वहाँ 
निःशंकित भाव प्रकट हो गया है। तो वह नि:शंकित भाव सम्यश्हृष्टि जीग्के सदा रहता है । 
यद्यपि अविरत सम्यस्दृष्टि या गृहस्थ ज्ञानी पुरुष कुछ ऐसी घटनाप्रोंमें भी है कि जहाँ उसे 
कभी थोड़ा भय करना पड़ता है । यों तो भय ८दवें गुणस्थान तक कहा गया है, लेकिन वह 


प्८ पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 


भय प्रकृति नामके उदयसे होने वाला कोई श्रवुद्धिपुर्वक परिणाम है| कदाचित्‌ प्रमत्त दशामें 
कुछ ज्ञानमें आये ऐसा भय भी होता है लेकिन वह भय श्रात्मा सम्बन्धित नहीं है, मौलिक- 
भय नहीं है, इस कारण उस भयकी यहाँ चर्चा नहीं की जा रही है, किन्तु अपने स्वरूपमें, 
वस्तुवोंके स्वरूपके परिचयमें श्जौर जो कुछ जिनेन्द्रदेवके शासनमें बताया गया है उसमें इसके 
शंक्रा नहीं रहती है। अतएवं यह निःशंक रहता है। शल्य तो भीतरसे हुआ्ना करता है । 
बाहरमें कोई उपदव भरा गया और थोड़ा उसका प्रतिकार हो गया तो वह शल्य नहीं 
रहता । शल्य मिथ्यात्वसे सम्बन्धित होता है। दर्शन मोहका उदय होनेसे इस ज्ञानी जीवके 
निःशंकित गुण प्रकट हुआ है । उसी निःशंकित गुणका स्वरूप विस्तारपूर्वक आगे बताया 
जायगा । 
ग्र्थवशादत्न सूत्रे शंका न स्यान्मनीपिणाम्‌ । 
सुक्ष्मान्तरितदूरार्था: स्युस्तदास्तिक्यगोचरः ॥४८२॥ 

सम्यग्हश्टियोंके ज्ञानमें सुक्ष्मान्तरितदूराथोकी श्रास्तिक्यगोचरता--निःशंकित अंगके 
लक्षणमें यह कह रहे हैं कि प्रयोजनके वश जैनसिद्धान्तके सूत्रमें किसी प्रकारकी शंका न 
करना चाहिए । जैनसिद्धान्तमें जो आम्नायसे परमागमममें कहा गया है उसमें कोई कोई बुद्ध 
रखने वाले पुरुष कभी शंका करते हैं तो उन्हें उसमें कुछ प्रयोजन है । प्रयोजन क्या होता 
है ? यद्यपि वह प्रयोजन अ्रभक्ष्य सेवनके लिए नहीं होता, किन्तु जो विषय उन्होंने जाना है 
वह श्रर्थ यहाँसे निकालना चाहिए। ऐसा उनका प्रयोजन रहता है और उस प्रयोजनसे फिर 
उन्हें सूत्रमें शंका होने लगती है कि यह इस तरह कहा क्‍यों गया ? तो ऐसे प्रयोजनवशसे 
यहाँ सूत्रमें शंका न करनी चाहरए | देखिये जो सूक्ष्म अ्न्तरित दूरवर्ती पदार्थ हैं वे तो इन्द्रिय 
द्वारा अनुपलभ्यमान हैं, फिर भी जो तत्त्वज्ञानी पुरुष हैं उनके लिए ये सत्र श्रास्तिक्यके 
विषयश्ूत होते हैं । सूक्ष्म अन्तरित दूरवर्ती पदार्थोके सम्बन्धमें चूंकि कोई विशेष प्रत्यक्षंगोचर 
यहाँ नहीं है तथापि उनके श्रास्तिक्यमें ज्ञानियोंकों सन्देह नहीं रहता । थे कौनसे सूक्ष्म पदार्थ 
है, कौन आंतरित हैं, कौन दूरवर्ती हैं ? इन सबका विवेचन आगे दो श्लोकोंमें किया जायगा । 
इस एलोकसे हमें यह शिक्षा लेनी है कि जो पदार्थ हमारे सामने नहीं हैं उन पदार्श्ोके सम्बन्ध 
में सिद्धान्तमें जो वर्णन आया है उस वर्शनमें अ्रल्पज्षताके कारण अल्पज्ञोंको शंकार्यें हो सकती 
हैं, किन्तु अल्पन्षता भी रहने दो जब तक है, पर श्रद्धानसे मत चूको । उन पदार्थोका भी 
जिस आमगमम्मं वर्शान है उस प्रकारकी श्रद्धा करनी ही चाहिए | जो मनचले लोग हैं, अपने 
मनको स्वच्छन्द रखने वाले हैं तथा अपनी बुद्धिपर अभिमान भी है ऐसे पुरुष सिद्धान्त 
कह्पित नरक स्वर्गोकी वात सुनकर शंका करें यह तो उनके लिए एक खेल बना हुआ है; 
और तो क्‍या वे इतना भी साहस कर देते हैं कि सूत्रमें से आगममें से यह परिच्छेद हटाकर 


गाया ४८३ प्प्ह्‌ 


अलग कर देना चाहिए तो ऐसी शंकायें और ऐसी मनघचली बातें उनके खुदके श्रनर्थके लिए 
ही होती हैं। ऐसा सोचने वाले अथवा अपने प्रयोजनके वश वाक्योंसे कोई भिन्‍न अर्थ लगाने 
वाले या शंका करने वाले ये खुदको भी ठगते हैं और दूसरोंको भी हानि पहुंचाते हैं । हमारा 
कर्तव्य है कि जो जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कथित सृक्ष्म पच्ार्थ हैं, जो हेतुवों द्वारा खण्डित नहीं 
होते, यदि कोई इन्द्रियगोचर बाह्य चिन्ह नहीं है कि जिससे समर्थन हो तो कोई बाह्य चिन्ह 
ऐसा भी तो नहीं है कि जिससे खण्डित हो बल्कि युक्‍क्तियाँ उन्हें सिद्ध भी करती हैं । ऐसे 
सक्ष्म पदार्थोंकों आ्राज्ञा प्रमाण मानना चाहिए । उनकी मान्यतामें आाज्ञा प्रधान है । जैसे कोई 
पुरुष बुजुर्गोकी कही हुई बातको प्रमाण मानता है, तकेवितर्क नहीं करता, ऐसे ही वीतराग 
सर्वज्ञदेवके आगममें कही हुई बातमें तकंवितक न करना चाहिए, क्योंकि जिनेन्द्रदेव अन्यथा- 
वादी नहीं होते । अरब यहाँ बतावेंगे कि सूक्ष्मपदार्थ वे कौन हैं जिनके सम्बन्धमें कुछ शंका 
न रखना चाहिए । | 
तत्र ध्मादियः सूक्ष्माः सूक्ष्मा:ः कालाणवोडणवः । 
अस्ति सुक्ष्मत्वमेतेषां लिड्भस्याक्षेरदर्शनात्‌ ४८ ३।। 

ज्ञानियोंके श्रास्तिक्यगोचर सुक्ष्म पदार्थ--धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आकाशद्रव्य, काल- 
द्रव्य--ये सूक्ष्मपदार्थ कहलाते हैं । आत्मा भी सूक्ष्म पदार्थ है, अणु भी सूक्ष्म पदार्थ है । इसके 
सम्बन्धमें ज्ञानी जन इसके विवेचनमें सन्देह नहीं करते हैं, ये सूक्ष्म हैं क्योंकि इनको इन्द्रिय 
द्वारा हम जान नहीं सकते । इनके कोई चिन्ह ऐसे व्यक्त नहीं हैं जो इन्द्रियसें पहिंचानकर 
उसे सिद्ध कर दें, किन्तु इन्हें युक्तियोंस सोचिये, कुछ अनुभूतिसे भी सोचिये, जानिये और 
प्रधानतया जिनेन्द्रभगवानकी आज्ञा प्रमाणसे निरखियें--ये सब तत्त्व वास्तविक हैं । जो कुछ 
दिखती हैं ये बहुत मोटी चोजें हैं । इनके कया दो टुकड़े नहीं होते ? हो जाते हैं। फिर उनमेंसे 
किसी एक टुकड़ेके क्या दूसरे ठुकड़े नहीं होते ? हो जाते हैं । यों ऐसे टुकड़े करते जाइये, भ्रब 
अ्न्तमें कोई ऐसा भी ठुकड़ा बनेगा जिसका दूसरा टुकड़ा हाथसे नहीं किया जा सकता | तो 
भले ही आम्कक्तिके कारण उसके टुकड़े हाथ द्वारान किए जा सकें, फिर भी उसमें ऐसी 
सम्भावना है कि और भी ठुकड़े हो सकते हैं और फिर टुकड़े हो होकर कोई एक आखिरी 
अविभागी अंश जो कुछ रह जाय वह कुछ है कि नहीं ? यदि नहीं है तो ऐसे अंशोंके पिण्ड 
होने पर भी ये पदार्थ बन न सकेंगे । युक्तियाँ अणुकी सिद्धि करती हैं, ऐसे ही धर्मादिक 
पदार्थोकी भी सिद्धि होती हैं। फिर भी इसकी प्रमाणतामें आगम मुख्य प्रमाण है । और 
जिसको आगमकधथित ७ तत्त्वोंमें सन्देह न रहा, क्योंकि उन्होंने अपने ग्रापपर घटित किया, 
अपनेपर बात जितायी, समझा, अनुभूति हुई तो जिसकी परीक्षा पूर्णारूपसे की जा सकती 
है ऐसा तत्व जब असत्य नजर न आया तो ऐसे तत्त्वोंका मार्गदशन करने वाले आप्तके प्रति 
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इस हृष्टिमें इतनी तीज भक्ति होती है कि उनके कथित सूक्ष्म आंतरित दूरबर्ती पदार्थोके 
सम्बन्धमें कभी शंका ही नहीं होती। तो ये सृक्ष्म पदार्थे हैं धर्मादिक, क्योंकि इनके चिन्ह 
आँखों द्वारा नजरमें नहीं आते । ऐसे सूक्ष्म हैं फिर भी तत्वज्ञानीके श्रास्तिक्यके विषयभूत 
हो है । 

अन्तरिता यथा हीपसरिस्नाथनगाधिपा: । 

दूरार्था भाविनोतीता रामरावणचक्रिणः ।।४८४।॥। 

ज्ञानियोंके ह्ञानमें आस्तिवयगमोचर श्रन्तरित व दूरवर्ती पदार्थ- अन्तरित पदार्थ क्या 

होता है ? वह पदार्थ जिसका बहुत बड़ा भारी अन्तर है ? जिस अन्तरके कारण उनका 
आँखोंसे प्रत्यक्ष नही होता है, जैसे द्वीप, नवियाँ, पर्वत श्रादिक पदार्थ । जो परमाग्रममें घात- 
की खण्डादिक द्वीप बताये गए--गंगा, सिन्धु श्रादिक नदियाँ, हिमवान आदिक पर्वत बताये 
गए । जो भी रचना कही गई यह श्रांखों कहाँ दिखती ? क्योकि ये श्रन्तरित है, हजारों लाखों 
योजन दूर हैं, तो ऐसे पदार्थ जिनका कि क्षेत्रकृत अन्तर है, जो आँखों नहीं दिखते, लेकिन 
तत्त्वज्ञ पुरुषोंको, श्रद्धानी पुरुषोंको परमागमकथित इसमें सन्तेह नहीं होता । ये अन्तरित 
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का स्वार्थ न था। उनके बारेमें असत्यताकों बधत वैसे सम्भव हो सकती है ? 
न स्थान्मिथ्याहणों ज्ञानमेतेषाँ ववाथसंशयमस्‌ । 
संशयस्यादिहेतोवें हृडमोहस्योदयात्सत: ॥४८५॥। 
दर्शनुमोहका उदय होनेसे सिथ्याहृष्टिके सुक्ष्मान्तरितदूरार्थविषयक श्रसंशय ज्ञानकी 
असंभवता--इन विप्रकृष्ट पदार्थोके सम्बन्धमें सम्यग्दृष्टियोंका नि:संणय ज्ञान हो नही सकता । 
उसका कारण है संशयज्ञानका हेतुभूत दर्शनमोहका उन्तके उदय पाया जा रहा है। दृष्टिव्या- 
मोहका प्रताप यहीसे समझ लीजिए कि ज्ञानस्वरूप आनन्दवाम यह आत्मा स्वयं एक परि- 
निष्ठित पदार्थ है, स्वयं है, किन्तु लोगोंके कैसा वह बीचका पर्दा पड़ा हुआ है ? उपयोग श्र 
ग्रात्मस्वरूप, इनके बीच कौनसा वह पर्दा पड़ा हुआ है कि यह उपयोग उस आात्मस्वरूपमें 
नहीं देव पा रहा हैं। वह पर्दा भी बड़ा विचित्र हैं। जीव है वही एक उसही में अंतस्तत्व 
है। जिसका ध्यान करके योगीजन अपना कल्याण पा जाते हैं। ऐसा स्वरूप है उसमें समभने 
वाला भी वहीं है और वहाँ द्वैत तो कुछ है ही नहीं । वही ज्ञानमय पदार्थ है, किन्तु उनका 
उपयोग अपने आपकमें बसे हुए अंतसतत्त्दकी ओर नहीं जाता, ऐसा होनेमें बीचमें कौनसी रुका- 
वट है ? वह रुकावट है दर्शन मोह, विश्रम, पर्यायबुद्धि | जो पर्यायपायी है जीवने द्वव्यव्यश्ञन 
पर्याय अथवा गुरणापर्याय, उस ही पर्यायमें यह अपनेको अहंरूप अनुभुत कर रहा है । यह एक 
ऐसा विचित्र आवरण है कि जिस आवरणके होनेपर इसका उपयोग ग्रानन्‍न्दधाम परमशरणा 
निजमें बसे हुए इस परमतत्त्वका दर्शन नहीं कर पाता है | तो ऐसे दर्शनमोहका उदय जिनके 
पाया जा रहा है उनको स्व और परपदार्थंके सम्बन्धमें निःसंशयज्ञान कैसे हो सकता हैं और 
व्यवहारमें जितना जो कुछ ज्ञान कर रहे हैं ये मिथ्याहृष्टिजन वह क्‍या ज्ञानमें ज्ञान है ? जैसे 
कहावतमें है कि चोर चोर मौसेरे भाई । घोर-चोर कोई हों तो वे सब भाई बन्धु हैं श्रौर 
उनकी जब परस्पर कथा चलती है तो सबको यों लगता है कि यह बुद्धिमानीका काम करता 
है, यह ज्यादह कुशल है। हम विल्कुल चतुराईका काम करते हैं। वहाँ किसीको अपनी 
गलती भी नजर नहीं आती तो ऐसे ही यहाँ भ्रज्ञानी शज्ञानियोंका क्रुण्ड जुड़ा हुआ है । 
ज्ञानी पुरुष तो विरले होते हैं । तो इन शज्ञानियोंको जो कुछ दिख रहा है, घर है, भाई है 
सम्पदा है आदिक सारी बातें दिखती हैं, इन सबका व्यवहार भी चल रहा है। तो ऐसा ही 
सबका व्यवहार है । तो किसीको भी न अ्रपनी गलती मालूम होती है, न दूसरेकी गलती मालूम 
होती है, ठीक ही तो है । यही तो घर है । यही तो हमारा धाम है, यही मेरा प्रयोजन है, 
यह ही,शररा है । इस प्रकारका यहाँ ही विश्वासको लिए हुए हैं, इस तरहका ज्ञान कर रहा 
है। यह क्या ज्ञान है ? ज्ञान तो उसका नाम है जो ज्ञानीका उद्धार कर दे, अहितसे छुटाकर 
हितमें पहुंचा दे, उसे वहते हैं, ज्ञान । दर्शन शास्त्रमें ज्ञानकी परिभाषा एक साधारणा रूपसे 
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किया है कि जो हितकी प्राप्ति और भ्रहितका. परिहार कराये, करनेमें समर्थ हो उसे ज्ञान 
कहते हैं | दार्शनिक परिभाषा पा लिया । इसमें कितना मर्म भरा हुआ है ? लौकिक पुरुषोंको 
हित श्रहित समभते हुए जो समर्थ ज्ञान है वह उनका ज्ञान है। सम्यकज्ञान है या मिथ्याज्ञान 
है। इसका विचार तो हृष्टिमोहके होने या न होनेके प्राधारपर होगा। लेकिन लोकमें 
उनका भी ज्ञान होना सम्यम्ज्ञांन कहलाता है। तो उसमें भी'वही तारीफ बसी हुई है कि हित 
की प्राप्ति कराये, अहितका परिहार कर दे। जैसे साँपकों जान लिया कि यह साँप है तो 
लो उसका सम्यग्जान हो गया, क्योंकि बाधारहित स्थानपर यह पहुंच जायगा और बाघा 
वाले उस स्थानको छोड़ देगा, उस साँपसे दूर हट जायेंगे तो उसे हितकी प्राप्ति श्रौर अहित 
का परिहार मिलेगा, लेकिन परमार्थ तत्त्वमें यह कहा है कि इसका यह ज्ञान भी सम्यसज्ञान 
नहीं । जाननेको तो जान गए कि यह साँप है, पर वहाँ बुद्धिमें यह निश्चय नहीं बसा है कि 
यह मायामयी साँप है या असमानजातीय द्रव्यपर्याय है***। इसमें चेतनतत्त्व क्या है, अचेतन 
तत्त्व क्या है ? इसकी तो कुछ सुध ही नहीं है । तो दृष्टिमोहके भाव अ्रभावके आधारपर 
चाहे सम्यग्ज्ञान हो, चाहे मिथ्याज्ञान हो, लेकिन यह सामान्य लक्षण दार्शनिकशास्त्रमें कितना 
सुन्दर कहा गया कि जो हितकी प्राप्ति और अ्रहितका परिहार करनेमें समर्थ हो वह ज्ञान है 
गौर फिर उसी सूत्रमें बताया है कि ऐसा ज्ञान ही प्रमारा होता है। तब यहाँ भी अपने को 
घटित कीजिए । मेरेमें वह ज्ञान बने जो मेरा वास्तविक हित कर दे और अहितसे दूर 
करदे । अहित हैं विषय और कषाय । जिन विकल्पोंमें हम विश्वास बनाये हैं, जिन विकल्पों 
के ग्राधारपर हम कुछ उद्धतता मचा देते हैं, ये सह विकल्प इसके अहितरूप हैं । विकल्पमात्र 
में अहितका विश्वास न करना चाहिए और जो हितरूप है वह है निविकल्प स्व स्वरूप । 
उसकी हृष्टि हो, उपयोग हो, आश्रय हो तो वही मेरे लिए हितरूप बनेगा । ऐसे हिंतकी 
प्राप्तिमें लगा दे और अ्रहितका परिहार करा दे, ऐसे ही ज्ञानपर बलि-बलि जाना चाहिए । 
उसपर हंमें न्‍्योछावर होना चाहिए । अपने आपका वह सर्वस्व जो अनादिसे माना जा रहा 
हैं उसका विस्मरण कर देना चाहिए। मैं आ्ात्मा तो अकिज्चन हूं, और यदि कुछ हो तो 
उस सबको स्वाहा करना चाहिये । स्वाहा करनेका अर्थ है त्याग करना । तो ऐसे उस ज्ञान 
की पूजाके लिए हमें क्या करना चाहिए ? इस ज्ञानके जो शत्रु हैं विषय कषाय, इन विकल्पों 
को स्वाहा करना चाहिए । ऐसा किए जानेसे ही श्रात्माके उद्धारकी सम्भावना है । और 
विपय कषायोंके विकल्पोंसे आत्मउद्धारकी सम्भावना नहीं है। ऐसा सम्यज्ज्ञान प्राप्त हो । 
उसके एवजमें हम क्या काम करें कि उसका बदला चुका सकें। ऐसा कुछ भी उपाय नहीं 
है । तभी तो देव शास्त्र गुरुके द्वारा जो उपकार होता है उसका बदला चुकाने लायक लोकमें 
कुछ भी चीज नहीं है । क्या उन्हें समर्पित किया जाय कि हम' ऋणंसे मुक्त हो सकें ? उनके 
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ऋणाकी मुक्ति तो व्यावहारिक किसी भी बातसे नहीं हो सकती है | हमें वह भान ही न रहे, 
उसके साथ ही जगतका कुछ भी भान न रहे ऐसी मग्नता हो तो वहाँ ऋण चुकानेवग विकल्प 
न रहेगा । इस तरहसे तो चुकाया जा सकेगा, पर अन्‍य कोई वृत्ति ऐसी नहीं है कि जिसको 
समप॑ण करके हम इस उपकारका बदला चुका सकें । भला बतलावो-जहाँ ऐसी दृष्टि हो गयी 
हो कि जिसके द्वारा हमारी शुद्ध आनन्दधाममें पहुंच हो, तृप्ति हो, सर्वसंकटोंसे सदाके लिए 
मुक्ति होती हो । उसकी उपलब्धिके बराबर जगतमें और वैभव ही क्या है ? 
नचाशडूयं परोक्षास्ते सदृहृष्टेगोचरा: कुतः । 
ते: सह सन्निकर्षस्य साक्षकस्याप्यसंभवात्‌ ।४८६॥ 
सम्यप्टृष्टिके परोक्ष पदार्थोकी ज्ञानमोचरतामें शंकाफारफी श्राशंका--उक्त शंकाके 
समाधानमें यह कहा गया है कि सूक्ष्म अंतरित और दूरवर्दी पदार्थ ये सम्यस्हृष्टिके आस्तिक्यके 
विषयभूत हैं अर्थात्‌ ये सब पदाथ्थ॑ हैं, इनमें सम्यग्हष्टिको संशय नहीं रहता । सो यह बात 
सुनकर शंकाकार यह कह रहा है कि ये सब तो परोक्ष पदार्थ हैं, इनका इन्द्रियके साथ 
सम्बन्ध होना ही असम्भव है । फिर ये पदार्थ सम्यग्हष्टिके विषय कैसे हो जाते हैं ? सम्य- 
रृष्टि हो तो ग्रात्माका ज्ञान हो । ग्रात्माको जानता रहे लेकिन मेरु परमाणु, राम, रावण, 
प्रमणु आदिक जो पदार्थ विप्रक्ृष्ट हैं उतको यह सम्यर्हृष्टि केसे जान जायगा ? अरब इस 
शंकाका समाधान करते हैं । 
ग्रस्ति तत्रापि सम्यकत्वमाहत्म्यं हृश्यते महत्‌ । 
यदस्य जगतो ज्ञानमस्त्यास्तिक्यपुरस्स रम्‌ ॥४८७॥ 
सम्यवत्वमाहात्म्यमें लोकज्ञानकी श्रास्तिक्यपुरः:सरताका वर्शन करते हुए उक्त शंका 
का ससमाधान---उक्त शेंकाके समाधानमें कह रहे हैं कि सम्यग्हष्िकि जो सम्यक्त्वरूप महारत्न 
उत्पन्न हुआ हैं उसका ऐसा परमप्रताप है कि परोक्ष पदार्थके बोध करनेमें भी इस सम्यग्टृष्टि 
को एक सहज आास्तिक्यपुवेक बोध होता है। इस जगतका ज्ञान सम्यग्हृष्टिको आस्तिक्यबुद्धि 
पूर्वक हो रहा है । जहाँ विपरीत अभिप्राय नहीं रहता, किसी बाह्य पदार्थमें इष्ट अनिष्ट बुद्धि 
का विकल्प नहीं रहता, उसकी ऐसी स्थितिमें सम्यग्हष्टिका परविषय कभी जो ज्ञान होगा 
वह आस्तिक्यपुरस्सर होगा, इस बातकों कोई दूसरा नहीं परख सकता है, गर्थात्‌ अज्ञानी 
मिथ्याहृष्टि जन सम्यर्हष्टिके परविषयक आस्तिक्यकी बातकों नहीं जान सकता है । इसी बात 
को स्पष्टतया आगेके श्लोकमें कह रहे हैं । ह 
. नासंभवमिद॑ यस्मात्‌ स्वभावो5तकंगोचरः । 
श्रतिवागतिशयः सर्व॑योगिनां योगशक्तिवत्‌ ॥४८८॥। - 
सम्यपहृश्यिंके श्रास्तिवयपुर:सर लोकज्ञान होनेके श्रतिशयकी योगशक्तिचत्‌ श्रतकी- 
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गोचरता--सम्यग्दृष्टि पुरुष श्रास्तिक्य बुद्धि करके जगत भरका ज्ञान कर लेता है। यह बात 
असम्भव नहीं है । सम्यस्दर्शनका अद्भुत माहात्म्य है कि यह आत्माका प्रत्यक्ष किया सो 
तो विषय है ही । किन्तु सम्यग्दगनके होने पर दरवर्ती पदार्थ, अतीत भावी पदार्थ, जिनके 
'विषयमें वीतराग सर्वज्ञदेवका ग्रागमम्में कथन है,. उस सबको आस्तिक्यपूवंक वह जानता है, 
यह भी एक सम्यक्त्वका प्रत्ताप होनेकी एक कला है, लीला है। स्वभादमें तर्क नहीं किया 
जा सकता । सम्यग्दशंनके होने पर .ऐसा ही स्वभाव व्यक्त होता है कि वहां स्वविषयक यथार्थ 
प्रत्यक्ष तो होता हो है, किन्तु परविषयक परोक्ष पदार्थ विषयक भी ज्ञान उसके आस्तिक्य 
पुरस्मर होता है । जैसे कि योगियोंकी णोगशक्तिका दूसरे लोग भान नहीं कर सकते । क्यों 
' ऐसा हो गया ? योगशक्तिका कितना सामथ्यं है ? इसे श्रन्य कोई कया जाने ? जैसे जब 
' ऋषियोंका वर्शान आता है कि किसी ऋषिके श्रक्षीणमहारस ऋद्धि है तो वह जिस घौकेमें 
भोजन कर जाय उसमें इतना भोजन बढ़ जाता है कि चाहे चक्रवतियोंका कटक भी उसमें 
- भोजन कर जाय फिर भी वह कम नहीं पड़ता । श्रथवा जिस स्थानपर श्रक्षीणा संवास 
 ऋद्धिधारी भुनि ठहर जाय वह स्थान चाहे कितना ही छोटा हो पर उसमें चक्रवर्तिका कटक 
भी आ जाय तो वह भी समा जावे । यह माहात्म्य किस बातका है? उस ऋडद्धिका है। इस 
बातको सुनकर लौकिक जन तो एक गप्प जैप्ती मान लेंगे । तो योगियोंके योगका माहात्म्य 
क्या भ्रज्ञानियोंके ज्ञानके गोचर होंग। ? नहीं होगा । तो इसी तरह समभिये कि सम्यग्दर्शन 
होने पर, विपरीत अभिप्रायके समाप्त होनेपर आत्मामें कैसा एक सहज विलास चलता है कि 
बहाँ स्वविषयक हृढ़ प्रत्यय है सो तो है ही, किन्तु आ्रगम कथित परोक्ष पदार्थके विषयमें भी 
उसके आआस्तिक्यपूर्वेक प्रत्यय हो रहा है । हि 
न्‍ ग्रित चात्मपरिच्छेरदि ज्ञानं सम्यहगात्मनः । 
स्वसंवेदनप्रत्यक्ष॑ शुद्ध सिद्धास्पदोपमस ॥४८६॥ 
सम्पग्हष्टिके स्वसंवेदनकी शुद्धता--जब मोह विपरीत भाव, परपदार्थोर्में ग्रात्मत्व 
'की बुद्धि, मिथ्यात्वभाव दूर हो जाता है तो विपरीत आशयके दूर होनेपर स्वयं ही ऐसा 
सहज विकास उत्पन्त होता है कि जिसका मेल श्रागमकथित घटनाग्रोंसे हो जाता है । आत्मा 
के सम्बन्धमें परमागममें जो कुछ सी वर्णन किया गया है वह तो वहाँ वर्णोनरूप है, किन्तु 
सम्यग्दर्शनके होने पर वह सबका सब वहाँ साक्षात्‌ उत्तर जाता है। सम्यम्दृष्टि पुरुषका ज्ञान 
श्रात्माका भनुभव करने वाला है। शास्त्रोंमें भी यही शब्द बताया गया है कि सम्यरदृष्टिके 
स्वानुभव होता है, किन्तु वह स्वानुभव कया है ? इसको व्यावहारिक रूप कर लिया है सम्य- 
सृष्टि जीवने । जो आगममें लिखा है वही यहाँ हुआ है, ऐसे सम्यस्दृष्टिका स्वसम्वेदन ज्ञात 
प्रत्यक्ष है. भौर शुद्ध है, निःसन्देह है. तथा सिद्धपदकी उपझा वाला है। सिद्ध प्रश्ञुके भी 
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सम्यक्‍त्व है तो उस सम्यकक्‍्त्वका क्‍या प्रताप है ? समस्त विरीत अभिप्राय दूर हो गया हर 
ग्रयवा सम्पत्त्वंका शब्दार्थ देखें तो उसका अर्थ है सम्यकपना, स्वच्छता | तो ऐसा सम्यक्‌- 
पना सिद्धमें प्रकट है । स्वच्छतामें दर्शनमोहकृत कल्मषतायें नहीं हैं । तो ये दर्शनमोहइत 
कल्मषतायें नहीं रहती तो यहां भी वह सम्यकूपना प्रकट होता है । 
यत्रानुभूयमानेषि सर्वेरावलमात्मनि । 
मिथ्याकमंविपाकादे नानुभूति: शरीरिणाम ॥॥४६०।। 

सब ही जीवोंमें शुद्धात्मानुभवकी योग्यता होनेपर भी मिथ्यात्वकर्सके उदयमें जोवोफि 
स्वानुभवका प्रभाव--यद्यपि वह स्व, वह चैतन्यभाव श्राबालगोपाल सभीके अन्‍्तःप्रकाशमान 
है और सभीमें उस शुद्ध आत्माका अनुभव हो सकता है, परन्तु मिथ्यात्वकर्मके उदयसे जीवों 
को उसका अनुभव नहीं होता । क्‍यों नहीं होता कि वहां मिथ्यात्वकर्मके उदयसे विपरीत 
अभिप्राय बन गए । क्यों विपरीत अभिप्राय बन गए कि वहां पर्याय्बुद्धि उत्पन्न हुई। 
जिसको अपने अध्न व अ्रतार विकार रूप पर्यायोंसे आत्मीयता जग गयी है उसकी तो सारी 
बातें ही उल्टी बन गईं, क्‍योंकि मुलमें जिस ज्ञानपर यह जीव अपने व्यवहारकों निर्भर,बना 
रहा है वह ज्ञान ही विपरीत बन गया है। तो शुद्ध आत्मवेदनशक्ति सभी श्रात्माओ्रोमें अनुभूत 
होने योग्य है, रूब पा सकते हैं। जीव सब चिदात्मक हैं, उनके स्वरूपमें चित्प्रतिभासको 
छोड़कर अर. है क्या ? वहां पिण्ड है नहीं। वहां रूप, रस, गंध, स्पर्श है नहीं । आ्रात्मामें 
प्रन्‍्य कुछ मिलता ही क्‍या है ? सिवाय चित्प्रतिभासके । वह प्रतिभासमय है, उसमें चेतना 
पायी जा रही है । तो जब उस चेतनके सिवाय और कोई स्वरूप वहां नहीं है तो क्या ये सब 
उस स्वरूपमें रहते हुए भी अपने स्वरूपका अनुभव न कर सकेंगे ? सब कर सकते हैं | शौर 
इतना ही क्या ? जो गअभव्य झ्ात्मा है वह भी चित्प्रतिभास स्वरूप है। उस ही स्वरूपमय 
उसका अस्तित्व हैं। तो जब स्वरूप ही सबका वही है तो क्या वह अनुभव न किया जा 
सकेगा ? अनुभव करनेकी योग्यता द्रव्यरूपमें तो सबकी हो सकेगी । अभव्यका प्रात्मा भी सब 
श्रात्माओंके समान है । यदि अभव्यके सम्यक्त्वगुण न हो और भी उसमें गण पाये जाते न 
हों तो उनके आवरणभूत कर्मोके आनेकी क्या आ्रावश्यकता थी ? भोतके तो दर्शनमोह कर्म 
नहीं चिपका है । जो जीव पदार्थ हैं उनमें ही तो केवल ज्ञानावरण आरादि श्राते हैं। क्‍या 
अभव्य जीवके केवल ज्ञानावरणका बंच नहीं है ? यदि नहीं है तो उसका अर्थ है कि यह जो 
केवलज्ञानशक्ति है उस शक्तिका आवरण है । भले ही उसके विकास करनेकी इसमें योग्यता 
नहीं है । और कभी भी विकास न होगा लेकिन जब हम द्रव्यसामान्यको हृष्टिसे निरखते हैं, 
स्वभावकौ परखते हैं, तो वहां सब जीबोंमें साम्य है । भव्य हो, अभव्य हो, सिद्ध हो, सभी 
जीवोंमें वह स्वरूप साम्य पाया जाता है। तो यहाँ चर्चा ले लीजिए भव्योंकी ही । बया ये 
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भव्य जीव अपनी इस घुद्ध आत्मवेदन शक्तिकों प्रकट न कर सकेंगे ? कर सकते हैं, लेकिन 
मिथ्यात्वका ऐसा उदय है कि स्वच्छताका, उस सामान्यपनेका अनुभव नहीं हो सकता । इसमें 
मिथ्यात्व कर्मका उदय बाधक है। अर्थात्‌ मिथ्यात्व कर्मके उदग्रसे उत्वन्न हुआ जो विपरीत 
आशय है वह विपरीत आश्रय इसका बाधक है । 
सम्यग्हष्टे: कुहप्टेश्व स्वादुभेदोस्ति वस्तुनि । 
न तन्न वास्तवों भेदों, वस्तुसीम्नोइनतिक्रमात्‌ ॥४६ १॥। 
सम्यस्टृष्टि व मिथ्यादृष्टिक आत्मामें शक्तिकी प्रपेक्षासे भेदका श्रभाव--सम्यर्हृष्टि 
और मिथ्यादृष्टि जीवोंके वर्तमान पर्यायमें स्वादभेद तो है पर दोनोंके स्वरूपमें वास्तविक कुछ 
भी भेद नहीं है, क्योंकि आत्मा दोनोंमें समान है | वह मूलद्रव्य जिस स्वरूपको लिए हुए है 
छपमें जो गुणा शक्तियाँ पायी जाती हैं उनको निरखकर देखें तो सभी एक समान हैं । द्रव्य 
६ बताये गए हैं--जीव, पुदुंगल, धर्म, अधर्म, श्राकाश, काल । उन द्रव्योंके विवेघनके प्रसद्भ 
में न तो ७ द्रव्य कहे हैं कि सम्यस्दृष्ट जीव, मिथ्याहृष्टि जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश, 
काल, न भव्य अभव्यका भेद करके ७ भेद कहें गए हैं । तो इन भेदोंसे भी यह सिद्ध होता हैं 
कि मूलतः जीव जीव सब समान हैं। जैसे पुदृगल अणु पुदूगल अखु मूलतः सब समान हैं । 
भले ही उन अणुवोमें यह भेद हो गया है कि ये आ्राहारवर्ग॑णाश्रोंके ५रमाणु हैं । ये कार्माण- 
बर्ग॑णाओरोंके परमाणु हैं । और उनमें परस्पर एक दूसरे रूपसे बदल जानेकी योग्यता निकट 
कालमें नहीं बत पाती है | फिर भी है तो सब समान ही । श्रणुका जो स्वरूप है उस स्वरूप 
हृष्टिसे वे सब एक समान हैं । ऐसे ही जितने भी जोव हैं वे सब स्वरूपहृष्टिस समान हूँ! 
सम्यग्दष्टि वस्तुकी जानता है, मिथ्यादृष्टि वस्तुको जानता है, लेकिन मिथ्याहृष्टि पुरुषने 
वस्तुको जानकर स्वरूप तो सही नही जाना,“पर वस्तुको तो जाना ही है, किसी रूपसे जाना 
हो । वहाँ मिथ्यादर्शनके उदयसे यह इष्ट और अनिष्ट बुद्धि करता है । ज्ञानी पुरुषको परि- 
वार जन भी जिस स्वरूपमें हैं उसके स्वछूपसे ज्ञात होते हैं, किन्तु मिथ्याहृष्टि पुरुष उन परि- 
बारजनोंमें ऐसी इष्ट श्रनिष्ट बुद्धि करता है कि इससे ही मेरा जीवन है अथवा इनसे ही 
मेरा बिगाड़ होता है । तो मिथ्याहृष्टिको इष्ट अनिष्ट बुद्धि होती है और इष्ट भ्निष्ट बुद्धि 
ही हो, इतनी ही बात नहीं, किस्तु उल्टा ज्ञान भी होता है । इष्ट अ्रनिष्ट बुद्धिका आशय 
होते से उल्टा ज्ञान चलता है और मिथ्यात्वके उदयमें उल्टा ज्ञान चलता है । तो उसमें इष्ट 
अनिष्ट बुद्धि होतेकी गुज्ञइस रहती है । जैसे विषयोंकी अरुचि श्रौर तत्त्तज्ञानश उदय, इनमें 
परस्पर सहयोग भाव है कि जेसे जैसे विषय अरुचिकर होता जायगा वंसे ही वैसे तत्त्वज्ञान 
बढ़तावैजायगा और जैसे-जैसे तत्वजान बढ़ेगा वैसे ही वैसे[व्रिषयोंको श्ररचि भी वृद्धिगत होगी 
परस्परका सहयोग है, अथवा वास्तविक श्रात्माका श्राचरण द्रव्य्डब्टिपर निर्भर है भर द्रव्यके 


था ६७ 
गाया ४.२ 


श्रनुकूल आचरण द्रव्यहष्टिका पोषक है। जैसे यहाँ परस्पर सहयोग ऐसे ही यह भी | 
जानना चाहिए कि सिथ्याहृष्टिके इष्ट अ्रनिष्ट बुद्धि होना यह पदार्थ विषयक विपरीत ज्ञान. 
का उत्पादक है श्रौर पदार्थविषयक विपरीत ज्ञान होना इृष्ट अनिष्ट बुद्धिका उत्पादक है ! 
इस तरह सम्यग्हष्टि और मिथ्याहृष्टिका वस्तुके स्वादमें भेद है। वस्तुकी जानकर सम्यस्दाट 
अपनेमें शुद्ध प्रभाव लाता है और मिथ्याहृष्टि अपनेमें अशुद्ध असर उत्पन्त करता है । इतने पर 
मी वास्तवमें इन दोनों आत्माबोंके स्वरूपमें भेद नहीं है। क्‍योंकि जैसे अ्रनन्त गुणा स्वरूप 
सम्बस्दष्टिका ग्रात्मा है उसी प्रकार अनन्तगुणा स्वरूप मिथ्याहृष्टिका आत्मा हैं। उस ग्रात्मामें 
जो स्वरूप-साम्य पाया जाता है उसका परिज्ञान सम्यग्हष्टिको होता है, भ्रज्ञानी जन नहीं कर 
सकते । 
ग्रत्र तात्पय॑मवेतत्तत्त्वैकत््वेषि यो अ्रमः । 
णद्भाया: सोउपरावोस्ति सातु मिथ्योपजीविनी ॥४६२॥ 

सम्यग्हृष्टि व मिथ्याहृष्टि दोनोंके आत्मशक्तिसाम्य होनेपर भो सिथ्याहृष्टिके होने वाले 
अमकी शड्रनपराधता--उक्त विवेचनका तात्पर्थ यह जानना कि सम्यस्हज्टि और मिथ्याहष्टि 
दोनों आ्रात्माश्रोंके समान होनेपर भी तथा विषयभूत पदार्थ एक होनेपर भी अर्थात्‌ जिस 
पदार्थकों सम्यग्हथ्टि जान रहा है उसे मिथ्याहष्टि भी जान रहा है | इस तरहसे विषयभूत 
पदार्थ भी एक हुआ, लेकिन मिथ्याहप्टिकों तो वहाँ भ्रम होता है और सम्यग्हष्टिको वहाँ 
शंका नहीं रहती हैं । तो मिथ्याहष्टिकों जो अम हो रहा है वह उसकी शंक्राका श्रपराव है 
और वह शंका मिथ्यात्वसे हुआ करती है । जब जीवका अभिप्राय विपरोत हो गया, शरीर 
को उसने आत्मा मान लिया तो अरब शरीरपर ही तो पोपणकी दृष्टि होगी और उसके 
पोपषणनेः उपाय बाहरमें ये नाना प्रकारके निरखे गए। सो उनके पाने भोगनेके लिए थे उद्यम्‌ 
भी करेंगे | तो वाह्मपदा्थंसि जो अपनी कोई व्यवस्था चनानेका भाव रख रहा है उसे जगह 
जगह शका ओर जगह जगह भय पड़ा हुआ है । एक स्वाधीन काम ही ऐसा है कि जिसमें 
शंकाका अवकाश नहीं है, कोई भय हो नहों है । जैसे मानी आप अपने समाधिभावकों सिद्ध 
बारनेके लिए उतारू हो रहे हैं, मेरेमें वह समाधि भाव प्रकट हो, स्वानुभव, निविकल्प स्थिति 
इसके अतिरिक्त और कुछ वाडञ्छा नहीं है, ऐसी एक निजस्वकी अनुभूतिकी ओर हो, आपकी 
तैयारी बन गई हो तो उस भावमें अव क्या उल्कन है ? क्या शंका है ? क्‍या गम है ? छोई 
शंका नहीं कर सकता है | व कोई ऐसी निःशद्भुता नहीं कर सकता है तो उसमें कोई * 
के भीतर बसे हुए दोपका ही प्रभाव है । वहाँ कोई बाहरी पदार्थ बाधक नहीं बन रहा है । 
शौर इस स्वानुभूति तैयारी वाले पुरुषके चित्तमें भी कोई बाहरी पदार्थ बाबक नहीं वन रह 
£ । झारब्ययोगीके ऐसा ही कर्मविपाक है कि जिससे सामने हृ्टिमें लक्ष्यमें हांता हुआ भी 


€्फ पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
उसकी भेंट, उसका मिलन, उसमें मग्नता नहीं हो पातो है। जैसे कभी स्वप्ममें देखा हो कि 
निकट ही कोई उपादेय वस्तु पड़ी है, मूल्यवान चीज पड़ी है या जिसे पानेकी इच्छा हो रही 
है उसके पानेका यत्न कर रहा है, स्वप्नमें जो एक कल्पनाकी बात जग रही है, फिर भी वह 
जरा भी हाथ नहीं उठा पाता । या जरा भी वहाँ चल नहीं पाता । कोई दूसरा पुरुष भी 
नहीं है, कोई दिखने वाला भी नहीं है, मगर स्वयं ही उस स्वप्नमें ऐसी विवशता ञ्राती है कि 
वस्तु सामने पड़ी है, पर जरा भी हम छू नहीं पाते, ऐसी वहाँ एक अपने आपमें विवशताका 
ग्रनुभव हो रहा है । यहाँ भी यह बात समभनी चाहिए कि ज्ञान होनेपर भी, लक्ष्य होनेपर 
भी जो हम उस एक स्वमें नहीं मग्न हो पाते, वहाँ ही हम निविकल्प होकर विश्रान्त नहीं हो 
पाते तो उसके यथायोग्य तैयारी होनेपर भी उसकी अनुभूतिका बाधक कारण कोई दूसरा 
पदार्थ नहीं है, क्योकि स्त्रय॑ंमें ही कोई विपयकपायमें उद्धुतिरूप या उसकी सस्कार वासना- 
रू ही निर्बलता है । जहाँ पराधीनता कुछ भी न रहे और जब स्वाघधीन काम करने चले तो 
वहाँ कोई शंका नहीं । परंतु परविषयक्त प्रोग्राम बनाया तो वहाँ पद-पदपर शंका है, भय 
है और व्यक्त विवशता है । तो स्वानुभवमें बाधक मिथ्यात्वकर्मका उदय है और मिथ्यात्व 
भाव ही उसमें बाधक है । 
ननु शद्धुजक्नों दोपो यो मिथ्यानुभवों नुणाम्‌ । 
सा शद्भूपि कुतो न्‍्यायादस्ति मिथ्योपजीविनी ४६ ३॥। 
मनुष्योंके सिथ्यानुभवके कारणभूत शड्भूददोषक्रे कारणकी जिज्ञासा---उक्त श्लोकमें 
यह कह। गया था कि रुम्+हृष्टि और मिथ्याहप्टि दोनोंका आत्मा यद्यपि स्वरूपतः समान है 
तो ऐसे मिथ्याहप्टिको भी तो तत्त्वके विषयमें श्रम होता है और सम्यम्हप्टिके अम नहीं होता 
तो मिथ्याहृष्टिको अ्रम होता है, उस अ्ममें कारणा है शंका श्रर्थात्‌ स्वयंकी शंकाका अपराध 
मिथ्याहृष्टिके अमका कारण है। तो इस समाधानकों सुनकर शंकाकार पूछ रहा है कि 
मनुष्योंको जो मिथ्या अनुभव होता है उसका अ्रपराव बताया गया है शंका । वह शंकासे होने 
वाला दोष है | तो अरब यह वतलाञो कि शंका किस न्यायसे होती है श्र मिथ्या उपजीवनी 
बनती है, परतत्त्वके विषयमें होते वाली शंका किस कारणसे होती है श्लौर वह शंका किस 
तरह मिथ्यात्वका अनुबन्धन रखने वाली सिद्ध होती है ? इसी शकाके उत्तरमें कहते है । , 
ग्न्रोत्तरं कुदृष्टियं: स सप्तभिर्भययु तः । 
नापि स्पृष्टः सुदृष्टियं: स सप्त्िर्भयमनाक्‌ ।।४६४।॥। 
मिथ्याहृष्टिक पेय व शड्भूमका श्राधर सप्तमयसहितपना--मिथ्याहष्टि पुरुषको जो 
तत्त्वगें भ्रम होता है उस अमका कारण शंक्रा है और उस शंकाका कारण यह है कि वह 
मिथ्याह॒ष्टि ७ भयोसि सहित है, किन्तु मिथ्याहप्टि जीव ७ भयोंसे जरा भी स्पृष्ट नहीं है, 


गाथा ४२० पड 


टुस कारगा सम्यन्दध्िकों जंका नहीं और भ्रम भी नहीं । इस झश्लोकमें यह निर्णय किया गया 
है कि मिध्याहष्टि को जो भय रहता है उस भयके कारण शंका उत्पन्न होती है और जय भी 
क्यों है? शंका भी क्यों है और अम भी क्‍यों है ? ये सब वातें मिथ्यात्वके उदगप्रके कारण 
होती हैं । इस प्रसंगमें मिथ्याहृष्टिके आशयमें तीन बातें निरखना है-- उसे भय है, शका है 
झोर म्रम है| यद्यपि मिथ्यात्वसे सम्बन्ध रखनेके कारण तीन वातें एक श्रधिकरणमें हैँ और 
एक साथ है. फिर भी कौन सी वृत्ति क्रिसहूप होती हैं ? ऐसी वृत्तिके लिए तीन दातोंका 
बर्गन समझना चाहिए । तो यहाँ तक यह सिद्ध किया गया कि मिथ्याहृष्टिके चूँकि मिथ्यात्व 
कर्म प्रकृतिका उदय है, उस उदयका निर्मित्त पाकर इसको शंका, भय, और अ्रम हुआ करते 
है। इस कारण इसके सही आस्तिवयका बोब नहीं थ्रा पाता है । 
परत्रात्मानुभूतव बिना भीति: कुतस्तनी । 
भीतिः पर्यायमृढ़ानां नात्मत्तत्वेकचेतसाम्‌ ॥॥४६५॥ 

परानुशृतिकी सप्तरुयहेतुता--मिथ्याहप्टिकों श्रम वना हुत्ना है तत्त्वके परिज्ञानके 
सम्बन्धमें और इस अमका कारण है शंका और शंकाका कारण है भय । यह भय किस बात 
पर होता है, इस बातका वर्णन इस ण्लोकम्रे दे रहे हैं। परपदार्थोप्रिं आ्रात्माका अनुभव हो 
तभी भय उत्पन्न होता है, परतत्वमें यह में हूं, इस प्रकारका या परसे मेरा हित है, स्वरूप 
स्व है इस प्रकारका भान न हो तो भय उत्पन्न नहीं हो सकता । तो जो पर्यायगृढ़ जीव हैं, 
जिनके मिथ्यात्ववर्मका उदय है, आत्मतत्त्वमें जिनका चित्त नहीं है, ज्ञानमात्र चित्स्वभाव 
प्रतिभासमात्र उसका स्वरूप है, इस प्रकारदी जिनकी प्रतीति नहीं है उनको भय हुआ करता 
है । किन्तु जिन्होंने श्रात्मतत्वकों समझे लिया हँ--यह मैं एक चैतन्य प्रतिभास स्वरूप हूं 
श्समें आवाणवत कभी कोई भोतिक पदार्थका सम्बन्ध हो नहीं है अथवा किसी पदार्थके द्वारा 
इसमें कोई चोट ही नहीं पहुंचती हैं । जो चोट पहुंचती है, वलेश होता है वह अपने हो उस 
विनिम्त अमूर्त मृते परिशमनस ही कप्ट पहुंचाता है, ऐसा जिनको निर्शाय है उनको भय क 
से होगा ? तो भयका कारण यहों बताया गया है परपदायोमि आत्मीयत्वकी अनुभूति । सो 
देखा ही जा रहा है इस लोकमे जिन पुरुपोंकों जिस किसोमें आत्मीयताफा अनुभव हो रह 
है, यह मैं हूं, यह गेरा है, जिस किसी परपदार्थमें लगाव बन रहा है उसको उस परसे विध्न 
ग्राया तभी तो भय उत्पन्त होता है । जैसे क्रिसोंकों मरणभय लगा हुआ है उसदी नी यही 
<जा ३ । संबि' शरोरकों मान रखा हूं कि चह्‌ भें हैं ता उस शरार्त जब कोई [ 


 आाना 
है था सगनावना होती है कि यह इस तरह मिटने वाला है तो समझता है कि में ही फिट 
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बाला हूं, सक्ष उस भय उत्पन्न होता है । तो मिस परपदार्थमें जो कि अत्यन्त भिन्‍म स्वानपर 
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हैं उनका 5 छीतने पर यहू मे नहा हा इस छारणन झपनद आन बय | किया जानता डे 
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पञ्चध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
इसी प्रकार श्रति निकटवर्ती देह श्रादिकके भी विगड़ने पर चूंकि उनसे न्यारे श्पने ग्रात्माको 
समझा है इस कारण वहाँ भी इसका बिगाड़ नहीं होता, भय नहीं हुआ करता है, तो भय 
होनेका कारण है परपद/थैमें आत्माकी अनुभूति करना। सो यह उन पर्यायमूढ़ मिथ्याहृप्टि 
जीवोंकी वृत्ति चल ही रही है इसी कारण उन्हें भय है । इसीसे शंक्रा है और इसी कारण 
जनको भय उत्पन्त होता हैं । 
ततो भीत्यानुमेयोरित मिथ्याभावों जिनागमात्‌ । 
सा च भीतिरवश्यं स्याद्धेतुः स्वानुभवक्षते ॥॥४६६॥ 
सप्त भयोंकी मिथ्याभावानुमेयता व स्वानुभवक्षतिहेतुता--मिथ्याइष्टि जीवोंकी जो 
यह अन्तः भय लगा हुआ है उस भयसे ही यह अमाणशित होता है कि उनके मिथ्याभाव हैं, 
इस कथनसे यह भी निर्णय रखना चाहिए कि जब कभी इसके भय उत्पन्न होता हो तो सम- 
मना चाहिए कि कोई मिथ्याभाव लग बैठे हैं जिनसे कि भय उत्पन्न होता । मिथ्याभाव न 
लगा हो तो भय किस बांतका ? जिसे किसी भी बातका भय लगा हो तो समभना चाहिए कि 
मिथ्याभावोंका यहाँ संसर्ग है। इस कारण भय वन गया है अन्यथा भय किस बातका ? तो 
उस भयसे मिथ्याभावका अनुमान किया जाता है और वह भय प्रात्मानुभूतिके विनाशका 
कारण है अर्थात्‌ ऐसा अंन्तः भय जहाँ मौजूद हो वहाँ आत्मानुभूृति किस तरह हो सकती है ? 
श्रात्मानुभूति की वहाँ गंध भी न होगी । ऐसा जिनेन्दभगग्गनके आगमसे स्पष्ट प्रसिद्ध हो गया 
है । यह सुनिर्णीत है कि जहाँ भय है वहाँ आत्मानुभव नहीं । तो इस प्रसंगमें यह बताया 
गया है कि इन तत्त्वोंके बारेमें जो भ्रग वन गया है वह अम बन गया है अपनी शंकाके 
कारण । अपनी शंका होती है भयके कारण और भय होता है परपदार्थोर्में यह मैं हूं” इस 
प्रकारके अनुभवके कारण | जब जिसको ऐसा भय हो, शंकायें हों उनको स्वानुभव कहाँसे हो 
सकता है और जिनके स्वानुभव है उनके भय नहीं होता, वे तो केवल एक अपने ग्रात्मतत्त्वमें 
रमते हैं, इसीमें हो सस्तुष्ट होते हैं, इसही में मग्न रहते हैं । इसके अ्रतिरिक्त जिसका कोई 
दूसरा लक्ष्य नहीं, क्रेवल एक स्वकी प्रतीतिमें उपयोग रहता है उनको अब भय किस बातेका ? 
कदाचित्‌ कोई प्राण भी लेबे तो ऐसी इढ़ता वाले ज्ञानीके उसका भी भय नहीं रहता । वया 
बिगाड़ हुआ ? किसीते कह दिया कि आप इस कमरेमें न बैठे, उस कमरेमें चले जाइये, तो 
ठीक है, आप समतासे, शान्तिसे चले जाइये । उसमें हुज्जत करनेकी क्‍या बात पड़ी है ? 
बह्च॑ं कोई कहनेकी वात हैं वैंया ? तो लो यदि प्रकृतिने यह हुक्‍्म दिया हैं, प्रकृतिक्षयने प्रकृति 
के उदयने यह हुवम दिया है कि अरब इस कमरेमें मत बैठो, इस देहमें न रहो, आगे चलो तो 
.समतासे मान लो उसकी बात, उसमें हुज्जत करनेकी क्‍या बात है ? ऐसे तत्त्वज्ञ पुरुषोंको 
्रपने आपके चित्स्वरूपमें प्रतीति बनी हुई है, उस ही में अहंहूपसे अदुभव हो रह है तब 
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गाँध॑ है 
गांधा ४६७ मल 


छउब बाहरी किन्‍्ही भी बातोका भव नहीं रहता । 

ग्रसित सिद्ध परायत्तों भीतः स्वानुभवच्युतः । 

स्वस्थस्य स्वाधिकारित्वान्नूनं भीतेरसंभवात्‌ ॥|<४६७॥। 

पराधीन व सप्तमय सहित जीवके स्वानुसवकी असंभवता तथा स्वस्थ व रथ (घिकारी 

जीवझे सप्रमयोंकी श्रसंमवता--उक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि जो परावीन है वह भय 
सहित है और वह स्वानभवसे च्यूत है, अबबा यह कह लीजिए कि जो भयसहित है वह परा- 
धीन होता है श्ौर वह स्वानुभतिसे रहित हो जाता है अथवा उस स्वानभति नहीं होती हैं । 
यह प्रात्मानुभतिस गिरा हुआ है, लेकिन जो स्वच्छ पुरुष है ग्रपन अधिकारी है | स्वपर 
उसका श्रध्विकार हम्ा है और वह अधिकार हम है दृष्टिवलस । हृध्टिसे स्व आत्मा हस्तगत 
हुआ है, उपयोगगत हुआ है, इस कारण उसके भीतिका होना असम्भव है । सम्यग्हप्टि जीव 
के भय नहीं होता । मिश्यात्वमें ही भयक्रा शिकार होना पड़ता है । यहाँ जो सम्यस्हष्टिको 
निर्भव बताया यया है ऐसी निर्भयता प्रत्येक सम्बस्हप्टिके होती है । चाहे वह अविरत सम्य- 
बत्व गुणास्थानमें हो अथवा और उच्च चारित्रगुणोंमें हो, किसी भी सम्यग्हष्टिके भय नहीं 
होता । यहां कोई ऐसी श्रार्शशा कर सकता है कि सम्यस्दप्टिकों यदि निर्भय बताया गया है 
तो यहां लोकमें वह शेस्स बचकर चलता है । सर्प, विच्छू आदिस बचकर चलता है, तो क्या 
यह भय नहीं कहलात। ? इसका उत्तर स्वयं आ्ागेके श्लोकोंमें दिया जायगा । फिर भी संकेत 
में यह सममना चाहिए कि आत्मस्वरूपमें इस सम्यग्हप्टिको रंच भी शंका नहीं है । दर्शन- 
गीहकृत जो भय शंकायें है वे सम्यम्हस्टिमं रंच भी नहीं होतीं । रहे कुछ थीड़ेसे ऊपरी भय 
तो उस भय परिणामसे भी जिसको भय नहीं है तो ऊपरी ऊपरी भयका यह भय कैसे कहा 
जायगा ? सारांश यह है कि सम्यस्ट्थ्दि जीव निर्मय होता है श्र इस निर्भयताके कारण वह 
स्तधिकारी है, स्वानुभवका पात्र होता है 

ननु रान्ति चतम्रोमि संज्ञास्तस्यास्य कस्यचित्‌ । 

छ्वाका चू नत्यरिच्छेदस्थानादस्तित्वसंभवात्‌ ॥४६ ८।। 

चारों संज्ाप्रोंके सद्भाव वाले सम्यस्ट्ष्टकि भयक्ले प्रभावक्ती शद्धगस्पदता--प्रव य 


कांगर पहुता है कि विल्हीं-किन्ही सम्बस्दष्टियोंके चार संज्ञायें भी वतायी गई हैं । संज्ञायें 


पार होती [है---श्राहिरसंशा, भयसंत्षा, मंथुनसंज्ञा और परिग्रहसंज्ञा | झ्राह्ास्संज्ञा मिथ्यात्व 
गुणास्वानसे लेबर प्रमतविरत गृुणस्थान तक होती है । भयसंजा मिध्यात्व गुणस्थान से लेकर 
पपूवद रण गृणस्थान तन है, ,मंदुनसंज्ञा पहिले गुणस्थानसे लकर अनिवृत्तिकरण गगास्वान 
ते, है औोर परियहसंजशञा १० यें गुगम्वान तवा है । शंकाकार कहता है कि देखो ह्सने प्रचंड 


आर है“+4 कं औनक+ *का+क एू शी ह्पः लू हट] ७ कि श्र शतक धन -स द् पक 
5 सग्यग्टध्टियों लवहे। भी संता बतायी गई | । अंतिम रहने बाल मनियोंफि भय धुन 
ड्र 


१०२ पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
परिग्रह संज्ञा कही गई है। साधुवोंके भी प्रमत्तविरत गुणस्थानमें श्राहारसंज्ञा श्रादि चारों 
संज्ञायें कही गई हैं । तो जहाँ तक संज्ञा होती है वहाँ तक तो संज्ञाओंकी बात होनी चाहिए । 
वे संज्ञाओ्रोंके सम्बन्धित गुणस्थान तक तो संकज्ञायें हैं ही । तो भयसंज्ञा ८ वें गृणस्थान तक है, 
फिर क्यों मना किया जा रहा है कि सम्यस्हप्टि जीवके कोई भय ही नहीं होता ? इस तरह 
का कथन क्यों किया जा रहा है ? शंकाकारका यह भाव हैं कि लोकमें भी दिख रहा है. कि 
सम्यस्दृष्टि डरता है। कोई-कोई किन्‍्ही-किन्‍्हीं घटनाओंमें और आगमोंमें भी यह वतला रह 
हैं कि भयसंज्ञा वें गुणस्थान तक है, फिर यहाँ बड़ी हृढ़तासे क्यों कहा जा रहा है कि सम्य- 
गर्ृष्टि जीवके रंच भी भय नहीं रहता । तो इस कथनसे मेल कैसे किया जा सकेगा ? श्रव 
इस शंकाका समावान करते हैं । 

तत्कथं नाम निर्भीकः सर्वतो दृष्टिवानपि । 
अप्यनिष्टार्थसं यो गादस्त्यध्यक्ष॑ प्रयत्नवान्‌ ॥४६६॥। 
ग्रनिष्ठ पदार्थके संयोगसे बचनेका प्रयत्त करने वाले सम्यग्हष्टिके निर्भयत्वसें पुतः शंका-- 
यहाँ शंकाकार फिर भी कह रहा है कि जब सम्यग्दृष्टिके चार संज्ञायें पायी जा रही हैं तो 
किर उस सम्यग्हृष्टिको यहाँ निर्भय किस प्रकार कहा जा रहा है ? देखो जब यहाँ किसी 
सम्यग्हष्टिको अ्रनिष्ट पदार्थोका संयोग मिलता है तो उससे बचनेके लिए श्रयत्न भी करता हैं, 

। इस बातकों तो हम भत्यक्ष देखते हैं | अ्रच्छा बताश्रो यहाँ किसी व्यक्तिके पास ले जाकर कि 
यह है सम्यग्दष्टि, कोई ग्रहस्थ अथवा मुनि किसीको बताये कि यह है सम्यग्दृष्टि । उसके पास 
जब ब्रिच्छू, सर्प आदिक निकलेंगे तो वह बचेगा कि नहीं ? देख लीजिए । भले ही कोई 
उत्कृष्ट साधु ध्यानमुद्रामें बैठे हैं और नहीं भो बचते हैं, ऐसे एक दो लोग हों, फिर भी वे जब 
चल फिर रहे हैं. तो उनसे श्रासानीसे बचा करते हैं, श्रौर ग्रहस्थ तो उनसे बहुत ही अधिक 
बचकर चला ही करते हैं । तो यह कंते कहा जा रहा है क्रि सम्यग्हष्टि जीवके भय नहीं 
रहता । देखते हैं कि वह भयवान है और अ्रनिष्ट पदार्थासि बचकर चलता है । कौन शेरके 
मुखमें हाथ देगा, शेरके पास कौन जाकर बैठेगा ? वह तो मानो आपत्ति आनेपर बचनेकी 
क्लोशिश करेगा, लेंकित कोई इन अ्रनिथ्ट वस्तुवोंके समीप चलकर जाता भी तो नहीं हैं । 
क्यों नहीं जाता ! जैसे कोई क्रिसो भी साधुके पास बैठ जाता है श्रथवा ग्रहस्थके घर श्राहा- - 

' यर्थ जाता है, ऐसे ही वे सिंहादिकके पास क्यों नहीं चलकर जाते हैं ? तो इससे सिद्ध है कि 
सम्यस्हष्टिके भय है, फिर यहाँ क्यों कहा जा हहँं है. कि सम्यग्हष्टिके भय नहीं होता ? इस 
शंकाओे उत्तरमें श्रब कह रहें हैं । 

सत्य भीकोषि निर्भीकस्तत्स्वामित्तवाद्यगावत: ! 
हूपि द्रव्य यथा चक्षु: पश्यदपि न पश्यति ॥४००॥/ 


गाथ। २०० १०३ 


भीक होनेएर भी संज्ञाओंके स्वासित्वका श्रभाव होने से सम्यग्ह्टिका निर्भेकित्व-- 
उक्त शंकाके समाधानमें कह रहे हैं कि शंकाकारकी उपयुक्त बात ठीक है कि सम्यर्हप्टिके 
चार संज्ञायें हैं और वह सम्यग्हृष्टि भयभीत भी होता है, परन्तु यह भी तो देख लीजिए कि 
जिन संज्ञाओंके कारण भयभीत होता हैं, हो जाता है भयभीत । उन संज्ञाओ्ोंमें यह सम्यस्हप्टि 
अपना कुछ मानता नहीं, याने यह जानी पुरुष उन संज्ञाओंका अपनेको स्वामी नहीं समभता 
है। जिन संज्ञाओ्रोंक आधारपर भय हो रहा, जब उनसे लगार नहीं रख रहा है, उनसे 
विविक्त ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वकी प्रतीति बनाये हुए है तो इस पद्धतिमें कैसे कहा जा सकता है 
कि सम्पग्दष्टिको भय रहता है ? जो भय है वह चारित्रमोहके विपाकक्ृत हैं । सो चारित्र- 
मोहके विपाक होते हैं, पर उन्हें ज्ञानी जीव अपनाता नहीं है, अर्थात्‌ यह मैं हूं, यह मेरा 
स्वरूप है, इस प्रकारका अ्रम ज्ञानीके कभी नहीं होता है । तो जहाँ चारों संज्ञाओंका अपनेको 
स्वामी न समझा तब उस कर्म अन्य उपायिको न अपनानेके कारण वहा जा सकता है कि यह 
ज्ञानी पुरुष भयणोल है | जैसे चक्षु परद्रव्यकों रूपीद्रव्यकों देख रहे हों तो भी वे चक्षु देखते 
नहीं हैं, उसको अनुभवते नहीं हैं । इसी तरहसे आरहार, भय आदिक संज्ञायें हो रही हैं, भय 
भी हो रहा है, लेकिन होते हुए भी वह यह्॑ नहीं हो रहा है, उसको ज्ञानी अनुभवते नहीं हैं 
अर्थात्‌ सम्यवत्वमें इस सम्यस्हष्टिके इस आत्म प्रतीतिमें रंच भी भय नही है, इस कारण 
सम्यग्टृष्टि पुरुष निर्भय होता है और निर्भय होनेसे निःशंक है, निर्भय है । भश्रतएवं वह 
स्वानुभवका अधिकारी हैं । 
सन्ति संसारिजीवानां कर्माशाश्चोदयागतः । 
मुहान्‌ रज्यन्‌ ह्विषुस्तन्र तत्फलेनोयुज्यते ॥५०१॥ 
उदयागत कर्माशोंमें मोह, राग, हेष होनेपर ही जीवोंका कर्मफल उपयोजन--शंका- 
कारने यह शंका की थी कि जब सम्यग्हष्टि पुरुषके भी चार संज्ञायें रह सकती हैं तो उन 
संज्ञाओके रहते हुए और अनिष्ट पदार्थोक्रा समागम मिले तो उससे बचतेका प्रयत्न करते हुये 
सम्यग्टृष्टि जीवके भयंका अभाव किस तरह कहा गया नह उसके समाधानमें बताया गया 
कि यद्यपि यह सम्यंग्हष्टि भयसंज्ञावाला भी रहता है कुछ पद्दों तक और अनिष्ट पदार्थोका 
संयोग होने पर उनसे बचाव भी करता है, इस तरह यह भयवान नजर झा रहा है, फिर भी 
संज्ञाओंमें स्वामित्व न होनेके कारण अथवा जो कुछ वृत्ति बन बैठी है उसका स्वामित्व न 
होनेके कारण वह निर्भीक कहा जाता है और उस समय उसकी ऐसी स्थिति होती है कि 
जैसे आँख पदार्थसे देखकर भी श्राँखोंको पदार्थोकी अनुभूति नहीं है, इसी प्रकार सम्यस्हप्टि 
जोव भयकों करता हुआ भी भयको अनुभवता नहीं है अर्थात्‌ स्वरूपसें उसका अनुभव नहीं 
करता । फिर ये सारी बातें हो कसे रही हैं ? जीवोंमें रागद्ेष, सुख दुःख अदिक पाये जा रहे 
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हैं । वे होते क्‍यों हैं? उसका कारण इस श्लोकमें कहा गया है। संसारी जीवोंके कमांश 
उदयागत हो रहे हैं । उसके फलमें यह जीव मोह करता है, राग करता है, हेप करता है । 
यहाँ जीवोंकी जो वृत्तिर्याँ विषम देखी जा रही हैं उसका निमित्त कारण कोई श्रन्य ही होगा । 
यदि खुद ही निमित्त कारण हो झौर खुद ही उपादान हो तो ये विषमतायें न रहनी चाहिएँ 
ग्रथवा रह जायें विषमता, राग देघादिक तो सदा रहना चाहिए । उनका भअ्रभाव होनेका फिर 
प्रवसर न रहेगा । उससे यह सिद्ध है कि जीवोंको जो सुख दुःख रागद्वेषादिक होते हैँ वे 
उदयगत कार्माणवर्गणाओ्रोंका निर्नित्त पाकर होते हैं । तो इस तरह ज्ञानी जीवमें भी जब तक 
कर्मोदय है तो जितने अ्रनुभागका कर्मोदिय है उस रूप वहाँ परिणाम होता है, लेकिन किसी 
भी पर्यायमें स्वामित्वकी बुद्धि ज्ञानीके कतई नहीं रही है, इस कारणसे उसे निर्भीक कहा 
गया है । 


एतेन हेतुना ज्ञानी नि:शद्की न्यायदर्शनात्‌ । 
दशतोप्यन्र मूर्च्छायाः शद्धूाहितो रसंभवात्‌ ॥५०२॥ 


शड्भगहेतुभूत मर्चर्छाक्ी ज्ञानीमें प्रसंभवता होनेसे निःशड्ध.ताकी सिद्धि--चूंकि कर्मदिय 
झ्रौर कमंफलका ऐसा निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध है कि जब उदय होता है तब उदयानुकूल 
यहाँ वृत्ति होती है । भले ही उदयके समयसे पहिले उस प्रकृतिका संक्रमण हो जाय तो यह 
सम्भव है, पर उदयक्षणको प्राप्त हो जाय कोई प्रकृति तो वहाँ उदयके अनुरूप फल होता है । 
तो हो वह फल, किन्तु ज्ञानी जीवके किप्ती भी कर्म और कर्मफलमें स्वामित्व नहीं है, इस 
कारणसे यह जीव नि शंक रहता है । निःशंकता न रहनेके कारण क्या हैं ? भ्ौर सम्यम्दृष्टि 
ज्ञीव नि:शंक बना हुआ है उसका कारण क्या है, इसका स्पष्टीकरण आगे स्वयं किया जायगा । 
किल्तु यहाँ इतनी बात संकेतमें समझना है कि शंकाका कारण है मूर्चा, परपदार्थमें ममता । 
तो सम्यग्हष्टिको परपदार्थमें तो ममता क्या हो, उसको अपने आपमें उत्पन्न हुए रागादिक 
सुख दुःखादिक विभावोंमें भी ममता नहीं है । तो यों मूर्छाका अ्रभातर होने से ज्ञानी जीव 
नि:शंक्र रहता है । इसके मूछी रंचमात्र भी नहों है । जहां यह वर्णन आता है कि परमाणु- 
मात्र भी राग सम्यग्दष्टिके नहीं है, तो परमागुप्तात्र भी राग हो तो वह सम्यर्दृष्ट नहीं है । 
वैसे उसका अथ मूर्छा ही है ग्र्थात्‌ मूर्छारूपी बेहोशीके रूपसे रंचमात्र भी राग नहीं है याते 
किसी भी रागांशके प्रति ममता हो, मुर्छा हो तो वह' सम्यग्दश्टि नहीं हो सकता है । उसका 
स्पष्ट मिर्णाय है कि मेरा स्वरूप तो केवल ज्ञानानन्दस्वभावमात्र है । इसके ग्रतिरिक्त किसी 
प्रकारका विकार विषमता ये भेरे स्वरूपमें नहीं हैं । तो यों मुर्छा, शंकाका कारण है | उसका 
हो गया श्रभाव, इस कारण ज्ञानी पुरुष सदा निःशंक रहता है । 
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सस्‍्वात्मसंचेतन॑ तस्य कीहगस्तीति चिन्त्यते । 
ग्रेन कर्मापि कुर्वाणः कर्मणा-नोपयुज्यते ॥॥9५०३॥। 
सम्याज्ञानीके स्वात्मसंचेतलके कारछशा कर्मको करते हुए भी कमंमें लीनताको 
अवता--अब यहाँ इस बातका विचार किया जायया कि उस सम्यग्हृष्टि जीवके स्वात्मा 
का चेतन किस तरह होता है ? श्रर्थात्‌ इस ज्ञानीका स्वात्मसंचेतन किस विधिका हैं, जिसके 
कारण यह ज्ञानी कर्मोको करता हुआ भी कर्मोसे लिप्त नहीं होता है। स्वात्मसंचेतन की 
बात ध्यानकी बात सम्यब्दृष्टियोंमें जघन्य पदोंमें होती है । उत्कृष्ट पद मिल जाय सम्यगटृष्टि 
को तो वहाँ चिन्तनकी बात ही नहीं रहती हैं। केवल एक छुद्ध ज्ञानपरिणमन रहता है । 
अपने आपके सम्बन्धमें चिन्तन करना, ध्यान करना, यह बात कुछ लघु पदोंमें सम्भव है 
सम्यष्दृष्टि जीवके । तो वहाँ कर्मोको यह कर ही रहा है । शारीरिक वृत्तियाँ, शारीरिक बोल- 
चाल आदि सभी बातें चल रही हैं। तो इतने मन, वचन कायके कर्मोको करते हुए भी ज्ञानी 
ज,व कर्मासि लिप्त नहीं होता है, यहु किस भावका परिणाम है ? उनका स्वरूप संचेतन किस 
तरह होता है, इस बातपर कुछ विचार करें। । तो इस सम्बन्धमें विचार करने से पहिले ऐसे 
स्वरूप संचेतनके उत्पादक जो ७ भप हैं उन भयोंका नाम निर्देश करेगे और उन प्रयोंके 
वर्शनके साथ ही साथ यह भी बतायेंगे कि इस प्रसंगमें ज्ञानी जीवका संचेतन किस तरह होता 
है जिससे कि वह कर्मको करता हुआ भी कमंसे लिप्त नहीं होता । 
तत्र भीतिरिहामुत्र लोके वै वेदनाभयम्‌ । 
चतुर्थी भीतिरत्राणं स्यथादगुप्तिस्तु पञ्चमी ॥५०४।॥। 
भीत्ति: स्याद्वा तथा मृत्युर्भीतिराकस्मिकं ततः । 
क्रमादुद्देशिताश्चेति सम्तैता: भीतय: स्मृता: ॥५०५॥ 
खज्ञानियोंके संघव सप्त भयोंका निर्देश--जिन ७ भयोंके कारण जीव स्व हइपसे 
घलित हो जाता है, नाता शैंक्रा, विडम्बनाश्रोंमें पड़ जाता है, श्राक्ुलित रहता है, संसार- 
बद्धंक क्मप्रकृतियोंका बन्धन करतो है उन ७ प्रकृतियोंके ये नाम बताये गए हैं । पहिला भय 
है इहलोकभय । इस लोकमें मेरा कैसे गुजारा हो ? श्रापत्ति न आये, इस तरहके भयकी 
प्रकृति बनाये रखना इहलोकभय है। दूसरा भय है परलोकभय । परलोकममे मेरी क्या 
हालत होगी ? सुखी रहेंगे, न रहेंगे, क्या मिलेगा, किस तरह होगा, इस तरहका भय करना 
.रलोकभप है। कदाचित्‌ सम्यग्हृष्टि जीवके भी परलोकक्रा चिन्तन चज्नता है कि मेरा भविष्य 
अब आनन्द रहे, शुद्ध धर्मेरूप रहे । यद्यपि इतना भी बाघक भाव है, पर हो जाता है । 
डिज्तु मिथ्याहृष्टिके परलोक चिन्तनकी दिशा ही विपरीत है । जैसे इस लोऊमें सुख साम्राज्य 
पह रहा है इस तरहका सुख साम्राज्य परलोकसें भी मिले ! कहीं इसमें बाधा न आ जा ४ 
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इस तरहका वह भय बनाये रहता हैं । साथ ही परलोकमें मेरेकी क्या होगा, इस तरहका भी 
भय हुआ करता है । यह भय उन्हें होता है जिन्होंने आत्मस्वरूपका दर्शन नहीं किया । तो 
दूसरा भय हैं परलोककश्य । तीसरा भय है वेदबाभय । कोई शारीरिक व्याधि वेदना 
उत्पन्त होने पर श्रव क्या हाल होगा ? इसकी वेदता कहीं बढ़ व जाय, कहीं ऐसा न हो कि 
यह फोड़ा असह्यवेदना उत्पन्न करदे, इस तरहका भय बनाना सो वेदनाभय है। चौथा है 
ग्ररक्षाभय । भेरा कोई शरण नहीं है, मेरा कोई रक्षक नहीं है, में कैसे ठोक रहूं, कोई साधन 
ही नहीं है, इस प्रकारसे अ्पनेको अ्रक्षित निरखकर भय बनाये रहना सो भश्ररक्षाभय है । 
इन सब भगोंका आगे वर्शंन श्रायगा और उसी प्रसंगमें सम्यस्हप्टिका विलास भी बताया 
जाता रहेगा कि इसे ये भय क्यों नहीं हैं श्रीर निर्भय होकर वह कंसे स्वरूपसंचेतन करता 
है? ५वाँ भय है अगुप्तिभय । मेरे लिए कोई गुप्तस्थान नहीं है, न कोई मजबूत किला हैं, 
न कोई मजबूत घर है, न कोई मित्रपार्टका कोई सुन्दर किला है कि जिससे दूसरोंके विविध 
श्राक्रमण सुझपर न हो सकें, झ्रादिक अ्रमेक प्रकारते अपनेको श्रयुप्त समझता सो प्रगुप्तिभय 
' है। छठा भय है-- मरणभय । इस मरणाभयसे तो सभी जीव भली भाँति परिचित हैं। 
किसी भी समय कोई मरणकी झाशंका जैसी घटना हो जाय तो उस समय वह कैसा भय 
करता है, इसको वही समझ सकता है । जब कभी साम्प्रदायिक कठिन दंगे हो जाते थे उस 
समय सड़कों पर निऊ-तते समय लोगोंकों यह शंक्रा वनी रहा करती थी कि कहीं ऐसा न हो 
फि कोई हत्यारा मेरे पेटमें छुरा भोंक दे और मेरा मरण, हो जाय । तो ऐसी शंका इस जीव 
में निरन्तर बसी रहती है । तो यह मरणभय भी एक स्वात्माचुयूतिका कारण बन रहा है । 
७ वाँ भय है आकस्मिकमय । इसका व्शव किया जाय तो एक फिजूलसा भय जंचेगा । 
लेकित गजर है यहतो रही भीति सभी भिथ्या आशय वाले जीवोंमें । कहीं यह छत न गिर 
जाय, कहीं बिजली न गिर जाय आविक झ्रोक प्रकारके श्राकस्मिक भव हैं । परिवारमें रहते 
हैं । कहीं कोई गुजर न जाय और बात तो जाने दो, जिसके श्रति राग होता है उसे जरा भी 
कष्ट आये तो उसके प्रति झट शंका बैठ जाती कि कहीं इसका मण्ण न हो जाय । यदि यह 
मर गया तो फिर मेरा क्या हाल होगा श्रादिक छपसे आकस्मिक भय भी होता है । ये ७ 
प्रकारके भय कुदृष्टियोंके ही होते हैं, जिनके पर्यायमें आत्मवुद्धि लगी हुई है । 
तत्रेह लोकतो भीति: क्रन्दितं चांत्र जन्मनि । 
इण्टार्थस्य व्ययों माभृन्माभुन्मेइनिष्टसंगम: ॥५.०६९॥ 
इहलोकमयमें इष्टा्थव्यय व अतिष्टार्थंतंगम न होमेकी वासनामें श्रार्तेध्यात--अरब न 
७ भयोंमें से सभी भयोंका क्रमशः वर्णन किया जायगा। इस एलोकमें इहलोकभयका स्वहप 
बताया गया हैं। इस जन्ममें लोगोंकोी लोकसे भय बा । अ्र्यात्‌ मेरे इष्ट पदार्थका कहीं 


गाया ५०७ ह टी 


'विलगाव (विछोह) न हो जाय । कहीं अनिष्ट पदार्थोका मुझसे संगम न हो जाय ? इस तरह 
से इन बाह्य पदार्थोकी शोरसे इनके संयोग वियोगके लिए विलाप करना, क्रन्दव करना, 
फ्रींकना सो इहलोकभय कहलाता है । इहलोक भयमें जितने भी भय होते हैं वे सब भय दो 
विभागोंमें शामिल हैं । इष्टवियोग न हो जाय और अ्रनिष्ट्संयोग न हो जाय । जिन जिन 
चीजोंको अनिष्ट मान रफा है उनके संयोगका डर बना रहता हैं। कहीं कोई अब ऐसा कानून 
ने बन जाय कि कोई पुरुष इतनेसे अधिक धन नहीं रख सकता है अथवा कोई लूटमारका 
उपद्रव न आ जाय, दूसरी किन्‍्हीं उद्ृण्ड पार्टियोंका श्रभ्युदय न हो जाय कि रहा सहा धन 
भी लुट जाय, या जो चिस्तन कर रखा है कि, इतना धन तो मेरे पास रहना ही चाहिए 
उसमें कहीं बावचा न आ जाय आदिक अनेक प्रकारके चिस्तन चलते हैं, उसमें भय बना रहता 
है तो यह सब इहलोकभय है और क्या मुद्रायें हुआ करती हैं सो भी बताते हैं । 
स्थास्यतीदं धन नो वा दैवान्माभूदहूरिद्रता । 
इत्याद्यधिश्चिता दम्धं ज्वलितेवाष्टगात्मन: १५०७॥ 
इहलोकभयमें घन्के ठहुरने व न उहरनेकी शंकासे तथा दरिद्रता न हो जाय, ऐसी 
वासनाके शल्यसे विद्लुलता--जिंनकों आानन्दमय ज्ञानस्वरूप इस कल्याणमय तत्त्वका दर्शन 
हुआ है ऐसे मिथ्याहष्टि जीवोंके मानसिक चिन्ता निरन्तर चला करती है । क्‍या क्‍या चिन्तायें 
मानसिक हुआ करती हैं ? जैसे यह धन परलोकमें तो जायगा नहीं । इस बातकों तो सभी 
लोग जानते हैं, ज्ञानी जन भी और अज्ञानी जन भी । यों इस घनकी अश्रस्थिरताका परिचय तो " 
सभीको है, पर इस परिचयसे ज्ञानी जन तो लाभ उठा लेते हैं, पर शअज्ञानी जन उससे लाभ 
नही उठा पाते, बल्कि वें उसके पीछे विकल रहा करते हैं । यह धन मेरे पास ठहरेगा अथवा 
नहीं, कहीं देवसे मेरी दरिद्रता न बंन जाय । जानता तो वह शअज्ञानी भी होगा कि जगतमें 
पापके उदयसे दरिद्रता आया करती है लेकिन उस पापसे वह छूटना तो नहीं चाहता । एक 
पाप तो यही कर रहा है कि वह यह सोच रहा है कि मेरे दरिद्रता न झा जाय । यह पापभाव 
है। तो दरिद्रतासे तो डर रहा है, मगर पापभावसे नहीं डर रहा है । कहीं मेरा यह घन ठह- 
रेगा या नहीं, कहीं मेरे दरिद्रता न झा जाय, श्रादिक रूपसे मानसिक चिन्तायें इस कुदृष्टिके 
हृदयको जलाये जा रही हैं । इस तरह लोकभयका वर्णन करके भ्रब एक एलोकमें यह बतला 
रहे है कि कुद्दष्टिके चिन्तनमें और तत्त्वज्ञानके चिन्तनमें, उनकी वृत्तियोंमें कितना अच्तर है? 
अर्थावज्ञानिनों भीतिर्भीतिने ज्ञानिनः क्व्रचित्‌ । 
यती5स्ति हेतुतः शेपाद्विशेषश्चानयोम॑हान्‌ ॥५०५८॥॥ 
अज्ञानियोंके भयका सद्भाव व झ्ानियोंके भयका अ्भ्ताव होनेसे ज्ञानी श्र प्रन्नातीयें 
विश्वेषल्तरका कथन--अज्ञानी जीवके तो निरच्तर भय बना रहता है और ज्ञाची जीवके कहीं 
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भी भय नही.रहता है । को इससे सिद्ध हँश्रा कि ज्ञानी और श्रज्ञानी णीवमें महान भ्रन्तर है । 
अभी जे अज्ञानी जीवके लिए भयके पम्बंधमें दो. वातोंपर ध्यान दिलाया गया है कि भय इन 
दो चिन्ताओोंके कारण है... कहीं इश्वियोग न हो जाय और श्रनिष्टसंयोग ने हो जाय ? तो इन 
ध्यानोंमें अज्ञानीको निरन्तर भय वना रहता है, पर जानीका क्या विचार हीता है कि जगतसें 

मेरा गह आत्मा एक थ्रियतम है, यहो मेरे उप परमशरण है। इस आत्माके आधारमें से 


गया है। उसे क्‍या संकट ? जिसको नानस्वरूप आनन्दधाम अपना आत्मतत्त्व अ्रपने समक्ष है, 
इसके अ्रतिरिक्त किसी भी पदार्थकों महत्त्व नहीं देता है, सभी पदार्थ मेरेसे भिन्‍न होनेके कारण 
मेरे लिए पुच्छ हैं। जब क्रिसीको महत्त्व नहीं दिया है इसने अपने चिन्तनमें तो इसके लिए न 
ऊँचे इष्ट है, न उैबे श्रविष्ट है और धन्य है ऐसे परिणामको जहां वाह्मपदार्थो् इश्बुद्धि और 


] 
भ्निष्टवृद्धि नहीं रहती और इस ही कारण अपने आपके स्वरूपकी श्रोर ही श्राकर्षण रहता है। 
 अह रू] 
म 


सनानीकी सर्व प्रथोंक्षो मनोकर्मभावकर्सात्मक भाननेकी गन्‍्यता--अज्ञानी जीव . 
अपने आपको जो केसे, नोकम ओर भावकसात्मिक भानता है तह सब मोहसे मान रहा है 
शौर यों मान रहा है जैसे कि श्रद्वतवादमें स्व ऊले एक स्वरूप माना गया है, अज्ञानीको यह 
विश्लेषण नहीं रहता कि पह शरीर है सो , किन्तु शेर और मैं 
मान पा रहा है। वह तो शरेरपें ही अहंझूपसे अचुभव करता है। वैसे कि किसी चस्तुको 
चिरख कर चौकीको देखा तो कोई ऐसा नहीं कहता हैं कि ऐसे सभौकोर श्राकार वाले पदार्थमें 
यह चौकी है किन्तु इस ही पदार्थंक्रों चौकी ह इस रूपसे लोग कहते हैं। तो इससे आकारमें 


गाथा ५०६ १६०६ 


करता है | नोकम और भावकर्ममें तो अहंरूपसे माना हो है। जैसे जो क्रोध, मान, माया 
लोभादिक कपषायें जगती है यह कुद्ृष्टि अपनेको तद्रप अनुभव करता है और शरीररूप अपने 
को अनुभवता है तो द्रव्यकर्मरूप भी अपने को अनुभव डाला ५ तकदीर वह कुछ अलग चीज 
नहीं समझ पाता | इस तरह यह अज्ञानी जीव यह कर्मनोकमंरूप गपनेको मान डालता 
श्र/तवादमें भी यही कल्पना तो बनती है कि सारा विश्व एक ब्रह्महूप है। तो जैसे सारे 
विश्वकों एक ब्रह्महप माननेकी बात बनती है अज्ञानमें, इसी प्रकार शरीरको अहंेूप मानने 
की बात शअज्ञानमें बनती है। तो जब यह जीव अपनेको शरीरमात्र समझ पा रहा है तो 
शरीरका वियोग होता है, शरीर दुबंल होता है। शरीरके साधन भी चाहिएँ तब उन साधनोंसे 
अपना यह जीबन मानता है । इन सब बातोंके कारण उसे इहलोकसे भय उत्पन्न हो गया 
है, श्र्थात्‌ इस लोकमें मेरे दरिद्रता न श्रा जाय, कोई श्रनिष्ट चीजका संगम न हो जाय, 
ऐसी चिन्ता चित्तमें है । 
विश्वाड्िब्रोषि विश्व स्वं कुर्वन्नात्मानमात्महा । 
भूत्वा विश्वमयों लोके भयं नोज्मति जातुचित्‌ ॥५१०॥ 

विश्वसे भिन्न होकर भी इस जीवका मोहवश दिश्वकों स्व रूपकी मान्यताके कारण 
भयशीलता---अपने आ्रापके स्वरूपका विनाश करने वाला, अपने स्वरूपसे च्युत होने वाला यह 
ग्रज्ञाना जीव यद्यपि इस सारे संसारसे निराला है, कोई मोही हो तो उसका मोहपरिणाम 
भीतर ही तो बन रहा है, वह विकार ही तो बन रहा है | कहीं उसके सोचनेसे कुछ न हो 
जायगा । तो सर्वसे भिन्न है यह मोही जोव, फिर भी इस सारे जगतको अपना ही मानता है। 
अज्ञान ही एक कष्टकी चीज है। शअज्ञानके समान विपदा इस जीवपर भ्रन्य कुछ नहीं है । 
जिसे विपत्तियोंसे दूर होना है अ्पत्ता कल्याण पानेकी जिसे ग्रभिलाषा हुई है उसका कर्तँव्य है 
कि पहिले वह मिथ्याज्ञानका, विपरीत ज्ञानका उच्छेंद करे । यह कितनी बड़ी विपत्ति है कि 
हैं ये सब परवस्तुयें, मेरा यहाँ कहीं कुछ है नहीं, मेरे सोचनेसे उनमें कुछ होता नहीं, लेकिन 
ये उल्टा सोच-सोच करके दु:खी होते हैं श्र ऐसा दुर्लभ जन्म जो इस संसारमें बड़ी कठिनाई 
से प्राप्त होता है ऐसे नर-जन्मको पाकर भीये अमूल्य क्षस्ण गंवा विये जाते हैं व्यर्थके 
विकल्पोंमें, परवस्तुओ्रोंकी चिन्ताश्रोंमें । इनमें ही यह अपना अमूल्य जीवन गंवा दिया जाता 
है । इस तरह यह अज्ञानी जीव जब अन्य पदार्थोसे अपना लगाव बनाये है तो उसको भय 
होगा ही, और वासनामें उसके लगाव निरन्तर बना रहता है, इस कारणसे वह किसी भी 
समय भयको नहीं छोड़ सकंता । कभी उपयोगमें उसके वैषधयिक मौज भी चल रहे हों, वह 
खुश हो रहा है, लेकिन उसका भय श्रभी मिटा नहीं है तब ही तो जरा-जरासी देरमें वह 
एकदम भयभीत और दुःखी हो जाता हैं। तो अज्ञानी जीव सारे विश्वकों आह्वारूप मान 
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रेहा है, इस कारण वह में कभी भी भेयका त्याग नहीं कर पकता | उसके निरन्तर भय 
नना रहता है । जो ज्ञानी जीब है उसको किसी भी नकारका भय नहीं है, क्योंकि उसने 


जाना कि मैं ते) ना ही हूं जो होना होगा वह इस ही उमेमें होगा, मेरे इस ही स्वरूप 
डारा होगा। भेर $छ भी बिगाह़ किसी 'दार्थसे हो हु हीं दार्थ निमित्त 
न ही! मेरे किग जका तो बहां में मिथ्यारूपसे परिणमता हैं. तभी कुछ हता हूं । कहे 
किसी बाह्य पदार्थकी परिणतिक्े 3ःखी नह) होता । और जी इस हो उस इ:ख 
ययिसे ही इसक लगाव नही 8 ति्छ् पर्यायोरूप ) माना ही ९ हैं। इस कारण 
गानीकों कभी भी है और श्र गानीको दा भय है । ६३ मोटे किल्ल वीजम्रें र& रह 


९्‌ ४ 
हो, चारों परफ अपनी सैनायें भी जया रखी हों, बड़े श्रच्छे थरारामक्े महलमें रहता हो, फिर 
भी अज्ञानी जीवकी पासनामें भय निरन्तर 'ड़ा हुआ है | बस कारण पह जीव शंक्ित है 


अब सोचेंगे कि एकदम मेरा था, कितना कितना सुखकारी 7, बस सोच-सोचकर इुःखी होता 


गाया ५१२ ह ११५१: 


अनित्यमें नित्यकी बुद्धि बनाये है। तो सर्व तरहसे अनित्य पदार्थोर्में नित्यवुद्धि करनेसे यह 
जीव शरीर आदिकमें भ्रान्त हो गया है और इस तरह भी देख रहा है यह अ्ज्ञानी कि देखो--- 
यह शरीर ४०-५० वर्षका है और ज्योंका त्यों है। यह तो सदा रहेगा । हमको तो किसी 
भी दिन दगा नहीं देता हैं । जन्मसे लेकर अव तक बराबर बना हुआ है । यह मिदने वाला 
नहीं है, यह तो टिकने वाली चीज है, इस तरह अनित्य पदार्थमें नित्यबुद्धि बन गयी है, इसी 
कारणसे इसको भयका पात्र होना पड़ता है । 
सम्यन्दष्टि: सर्देकत्त्वं स्‍्व॑ समासादयत्रिव । 
यावत्कम तिरिक्तत्त्वाच्छुद्धमत्येति चिन्मयम ॥५१२७ 

सम्परटह्टिफा मिर्मेयतापोषक प्रन्तःविचार--अज्ञानियोंको भय क्‍यों होता, उसका 
कारण बताया गया पर्यायबुद्धि | जब श्रपने शरीरमें, अपने रागादिक-भावोंमें इसने आत्मबुद्धि 
कर ली है तो उससे इसको अपने आपकी सुध रही नहीं । बाह्य श्रनित्य पदार्थोक्ो आत्मारूप 
से मानें तो उनके विगाड़का निरन्तर भय बना रहता है और उस भयके कारण यह ॒श्पने 
प्रापके अनुभवका पात्र नहीं हो पाता । तब ज्ञानीकी वृत्ति देखियि--ज्ञानीकी क्‍या भ्रन्दरसें 
वृत्ति रह्य करती है । सम्यग्दृष्टि पुरुप सदा अपनेको श्रकेला समभझता है । देखिये--ज्ञान और 
प्रज्ञानका अन्तर इस संक्षिप्त वाक्‍्यमें ही बता दिया गया । ज्ञानी पुरुष सदा अपनेको अ्रकेला 
समभता हैं, ये बाह्य परिकर, परिजन, मित्रजन इससे भी निराला केवल अपनी स्वरूप सत्ता 
में रहने वाले हैं श्रौर इस देहसे भी निराले केवल श्रमृते, केवल ज्ञानस्वभाव पविघ्न प्रतिभास- 
, मय पदार्थ हूं और यहां भी जो कपायभांव उत्पन्न होते हैं उन कपायभावोंसे भी निराला 
केवल एक शुद्ध ज्ञानज्योतिस्प्ररूप हूं । ऐसा यह मैं अ्रकेला हूँ, अ्रकेलिपनका ज्ञानीके निरन्तर 
प्रतीति रहतो है, इस कारण उसके न भय आ्राता है, न कोई क्लेश आता है । अब समझ 
लीजिए कि हमको जो क्लेश उत्पन्न होता है वह हमारे भावकी गड़बड़ीसे ही होता है, किसी 
बाहरी पदार्थके कारण नहीं होता है | यह बात यों नहीं हुई । मेरेको अनिष्ट है आ्रादिक कल्प- 
नायें करके यह जीव दुःखी होता है । बाहरमें तो जो पदार्थ जैच्ा है, जहाँ है उस ही ढंगमें 
उसरूप है । उससे मेरेकी कुछ हानि नहीं पड़ती है, लेकिन जीव अपने झ्रापके भाव बिगाड़ 
करके दुश्खी होते हैं। श्रौर भाव विगड़नेका एक स्पष्ट रूपक यह है कि श्रज्ञानी यह सोचता है 
कि मैं परिवार वाला हूं, देह वाला हूं, इज्जत वाला हूं। किसी न किसी रूपका लगाव अपने 
आपमें बनाये रखे रहता है, वस यही उसके भयका कारण है | ज्ञानी जीव सदा इस श्रपने 
एकत्वको ग्राप्त होता हुआ रहता है । मैं शुद्ध सामान्य चित्प्रतिभासमात्र हूं, यही है अमृतपान । 
लोग कहते कि भसृत पीनेसे जीव भ्रमर हो जाता है । तो वह अग्ृृत क्या दीज है ? क्या कोई 
कोकाकीला जैसी पीनेकी चीज है या कोई सेव, संतरा जैसा फल है ? अरे अभ्ृत्त तो इस 
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ज्ञानको कहते हैं, जो न मरे सो अमृत । मृत न हो उसे हो तो श्रमृत कहते हैं । तो वह है 
यह ज्ञानस्वरूप, यह सहजज्ञान । इस सहजज्ञानकों, इस सहज चैतन्यस्वभावकों कोई अपमे 
उपयोगमुखसे पान कर ले तो उसका नाम है भ्रमृतपान । और जो ऐसा श्रम्ृतपान कर -लेता 
है वह श्रमर हो जाता है । मर्म यह है कि आत्मा भ्रमर तो पहिलेसे ही था ही । श्रनादि 
श्रनन्‍्त तत्त्व है, किन्तु पर्यायबुद्धि होनेसे अ्पनेको श्रमर अनुभव नहीं कर पा रहा था । श्रब 
अमूर्त सहज ज्ञानस्वरूपका उपयोगमुखसे पान करनेपर यह अपने आ्रापको अमर श्रमुभव कर 
लेगा । इसीके मायने हुआ कि यह आत्मा श्रव अमर हो गया । तो इस ही तत्त्वको अ्रंगीकार 
करता है यह ज्ञानी जीव और समभता है कि ये जितने भी कम हैं, रागठ्ेप सुख दुःख आ्रादिक 
भाव हैं, ये तो सब कर्मके विकार हैं। मैं तो इनसे श्रतिरिक्त हूं, अलग हू, निराला हूं, शुद्ध 
श्रौर चैतन्यस्वरूप हूं । श्रपने आपके स्वरूपके कारण जो मुझमें सहज बात है उत्तना मात्र हूं 
ग्रन्यरूप नहीं हूं । ऐसे ज्ञानीको सबसे विविक्त अपने चैतन्यस्वरूपका भान रहता है, इस कारण 
ज्ञानीके भय उत्पन्न नहीं होता । 
शरीर सूख दुःखादि पुत्र पौत्रादिकं तथा। 
ग्रनित्यं कर्मकार्यत्वादस्वरूपमवैति यंः ॥५१३॥ 
सुख, दुःख, पुत्र, पौन्न श्रादिकसे विविक्तत्वकी आात्मभावर:- - 7“यमग्हष्टि पुरुष इन 
बाहरी पदार्थेके सम्बन्धमें क्या समझ रखता है, यह बात इस इश्लोकमें बतायी गई है । उक्त 
इलौकमें तो यह कहा गया था कि ज्ञानी जीव अपने आपके सम्बन्धमें क्या चिन्तन करता है, 
उसमे अपने आपको कैसा देखा है ? तो बताया गया था कि कर्मविकारसे निराला केवल 
चैतन्यमात्र ऐसा यह मैं एकत्वको प्राप्त श्रन्तस्तत्त्व हूं, इस तरहसे समझक्का था। अ्रबजों 
बाहरी चीजें दिख रही हैं उनके बारेमें ज्ञानीका क्या चिन्तन होता है ? वह बात इस श्लोकमें 
कही जा रही है । सम्यम्हष्टि मानता है कि शरीर, सुख, दुःख झ्रादिक पदार्थ और पुत्र पार 
आ्रादिक भिन्न क्षेत्रमें रहने वाले पदार्थ ये सभी भ्रनित्य हैं और कर्मके कार्य हैं। जो मिला है 
मुझे वह भी कमका कार्य है भ्र्थात्‌ वह मिलांन कर्मके निमित्तसे हुआ है और जो देह प्राप्त 
हुआ है वह भी करमका कार्य है भ्र्थात्‌ नामकर्म प्रकृतिके उदयसे यह देहरचना हुई है और 
जो सुख दुःख आदिक भाव उत्पन्न हुए हैं वे भी कर्म प्रकृतिके निमित्तसे हुए हैं । मेरेमें स्वर- 
सत्तः स्वभावसे जो कुछ बात पायी जा रही है बस तन्मान्न मैं हुं और जो शआामंतुक हैं, कर्म. 
उपाधिके निर्मित्तसे उत्पन्न हुए हैं उन रूप मैं नहों हूं । तो इस ज्ञानी जीवको जो कुछ बाहर 
. में दिख रहा है वह सब करमकृत, पौद्गलिक, बाह्य चीज, विनाशीक चीज नजर झा रहा है । 
इसी कारण इन बाहरी पदार्थमें वह भ्रपना लगाव नहीं रखता है, यहाँ इस विवेचनसे हमको 
यह शिक्षा चाहिए कि हम अपनेको अकेला मानें । श्रकेले -हैं तमी तो अकेले श्रनुभवकी बात 
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कही जा रहो है । कहीं ऐसा नहीं है कि जो दुकेला हो, किसी परमें मिला हो, विश्ी परसे 
इसकी परिराति हुई हो और जब कहा जा रहा हो कि अपनेको अकेला अनुभव करना चा 
ऐसा बहकानेकी बात नहीं कही जा रही । किन्तु जैसे शान्ति मिले, हित मिले, घुद्धता हो 
यथार्थता आये, शरीरके संकट मिटें वैसे हितकी शिक्षाक्री बात कही जा रही है कि है 
ग्रात्मन्‌ | तू अकेला तो है ही, अपने को अकेला समभ भर ले, तेरे सारे भंफ, सारे संकट 
समाप्त हो जायेंगे । अब है तो अकेला और मान रहा है सबमें मिला हुआ, देहमें मिला हुआ, 
परिजनमें मिज्रा हुआ, तो इस तरह विपरीत बुद्धि करनेसे अनेक कष्ट उठाने पड़ रहें हैं, तो 
अपने झ्रापको अकेला अनुभव करतेव। अधिकाबिक प्रयत्न करें। इस अकेलेकी ,व्याख्यायें 
झोक हैं। मैं इन परिजनोंसे निराला हूं । यहाँ भी अपनेको अ्रकेला माना, मैं इस देहसे भी 
निराला हूं यहाँ भी अपने को केला समझा श्रौर मैं इन रागद्वेष, सुख दुःख आदिकसे भी 
निर,ला हूं। इस तरह इस्में भी अपनेकों निराला श्रकेला निरखा और सुभमें जो विचार 
तरंगें सठती हैं उनसे भी निराला हूं । रुहज ज्ञानस्वरूप, इस तरह अपनेको श्रकेला देखा और 
यह मैं ऐसा अकेला हूं कि अशुद्ध ऋवरथा भी हो तो वहाँ भी पृव्वक्षणा जो परिणमन होते हैं 
उत परिशमनों रूप भी नहीं बन पाता, उन परिणमनोंसे भी निराक्षा हूं, ऐसा सहज ज्ञान- 
ज्योतिस्व॒रू। हूं । यठ भी अकेला निरखना हुआ । 

विविक्त आत्मतत्वकी भावनामें श्रात्मलाभ--जो जिस तरह भी अपनेको अ्रकेला 
निरख ले वह सब लाभकारी है । कोई ऐपा निरख पाता है कि मैं सारी दुनिप्रासे स्वपरि- 
जनसे निराला हूं । यह भी फायदा देता है | कोई ऐसा सोचे कि मैं भ्पने परिकरसे (परिजनसे) 
निराला हूं तो यह भी अपनी सीमाम्रें लाभकारी है श्र अकेले-अ्रकेले अन्तः निरखते-निरखते 
जो सहज चैतन्यस्वभावमात्र श्रपनेकों निरख सकेगा तो वह बड़ा ही लाभ प्राप्त करेगा, ऐसे 
ही उस एकत्वगत चित्स्वरूपके आलम्बनसे कर्मक्षय होता है, संसारके संकट दूर होते हैं । 
तो इस जीवनमें करनेका काम कितना है ? धर्मके लिए हमें क्‍या करना चाहिए ? शान्ति 
हमको कैसे प्राप्त हो ? संकट कर्म कैसे दूर हों.? इन सबके लिए एक संक्षिप्त शब्दोंमें इतना 
हो मान करके चलियेगा कि हमें तो अपने आपको अकेला गअ्रनुभव करना है कि मैं अकेला 
हूं । लोौकिक जन तो ऐसी बात सोच करके घबड़ा जाते हैं । हाय ! मैं अकेला रह गया, अरब 


क्या करूंगा ? अकेला रहनेंकी बात सुनकर यह दुःखी हो जाता है । लेकिन तथ्य यह है कि 


अपनेको अकेला अनुभव किया जायगा तो सारे दुःख दूर हो जायेंगे। हमने कभी अपने को 


अकेला अनुभव किया ही तो नहीं । इसका श्रमाण क्या है ? इसका प्रमाण यह है कि श्रब 


तक शरोरमें फंसे हैं, जन्म मरण करते आ रहे हैं, यह ही यहाँ धिद्ध करता है कि इस जीवने 
अयनेको अकेला अन्भन नहीं किया । ऋपनेको आन्त बनाये रहा। कोई शराबी शरादकी 
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दुकान पर जाकर कहे कि मुझे शरात्र दो श्र बहुत ही बढ़िया शराब दो । तो वह कहता 
है कि भरे ये नालीमें गिरने वाले बेहोश पढ़े हुए लोगोंको देख लो ना, जिनके मुखपर कुत्ते 
लोग पेशाब भी कर रहे है । इनको देखकर ही तुम समझ जाबोगे कि यहाँ अच्छी किस्मकी 
शराब विवती है या नही । तो ऐसे ही यहाँ दिखने गले इन शरीरोंकों ही देखकर समभलों 
कि यह जीव मोहमदिराको पीकर उन्मत्त बना हुआ अ्मता फिरता है या नहीं | ये दिखने 
वाले शरीर ही इसके साक्षात्‌ प्रमाण है । तो इस अ्रमको छोड़कर अपनेको अभ्रकेला श्रनुभवना 
यही कार्य करनेको पड़ा हुआ है, इसके लिए ही हृढ़ निर्णय हो श्रौर इसके लिए ही अपना 
प्रयत्न करे । 
लोको&यं में हिं चिललोको नूनं नित्योस्ति सोब्थ॑तः । 
मा 5 प्रोइ&लीकिको लोकस्ततो भीति: कुतोइस्ति मे ७५१४७ 
नित्य श्रात्मतत््वरूप इहलोककी यथार्थ प्रतीति होनेके कारण ज्ञानीके इहलोकभयका 
ख्रसाव -- सम्यग्ज्ञानी पुरण चिन्तन करता है कि जो यह लोक है सो यह मेरा चित्‌लोक ही 
तो है । मेरा भ्ात्मा ही लोक है । लोक उसे कहते हैं जिसमें चीजें रहें, चीजें दिखें । तौ यह 
मैं प्रात्मा मुझमें ही ती रहता हूं श्ौर मुझमें ही तो दु.खी होता हूं | तो मेरा लोक मेरेसे 
बाहर फिर है कहाँ ? इस तरह यह ज्ञानी जीव समझ रहा है कि मेरा तो निश्चयसे यह 
श्रात्मा ही लोक है श्रौर यह लोक भी मै ही हूं श्रौर यह मेरा लीक नित्य है और नित्यके 
साथ-साथ यह ज्ञानानन्दका धाम है । किसी पदार्थका निज स्वरूप उस पदार्थके विनाशके लिए 
नही होता है अन्यथा वह स्वरूप ही नहीं ठहर सकता । तो मैं ही यह तो लोक हूं, सदाकाल 
रहने वाला हूं और यह ज्ञानानन्दका धाम हूं, इस ही लोकमें मैं रहा करता हूं, मुझे फिर इस 
लोकका भय क्या है ? किसी भी बांह्नसे मेरेको शंका क्‍या है ? धन्य है वह पुरुष जो अपने 
श्रापमें ऐसी दृढ़ताके साथ निर्णय बनाये हुए हैं कि मेरा लोक तो यही मेरा आत्मा है । इस 
ही मे मैं रहता हूं, यही मेरा सवेस्व धाम है । यहाँ ही जिसको तृप्त रहना हो वह आआरात्मा तो 
निःशदू, है, पुज्य है। तो ज्ञानी जीवका चिन्तन चल रहा है कि मेरा लोक तो यह मेरा 
चैतन्यभाव है | इसके श्रतिरिक्त और इसका अलग लोक नहीं है, इससे अतिरिक्त मेरा कही 
कोई लोक नहीं है, इस कारण मेरेको भय क्या है ? 
स्वात्मसंचेतनादेव॑ ज्ञानी ज्ञानकतानतः । 
इहलोकभयान्पुक्तो मुक्तस्तत्कमंवन्धनात्‌ ॥५१४५॥ 
इहलोकभयसे मुक्त ज्ञानोको कर्मंबन्धनसुक्तता--इहलोकभयकी परिभापाके प्रसंग्पे 
निष्कर्ष रूप यह अन्तिम श्लोक झ्राया है । इसमें यह कहा जा रहा है कि स्वात्मसंचेतन होनेसे 
यह ज्ञानी ज्ञानमें ही एक तल्लीन होनेसे यह सम्यस्दृष्टि पुरुष इस लोकके भयसे मुक्त हैं और 
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कर्मबन्धनसे भी मुक्त है प्र्थात्‌ उस भयक्ृत कर्मबन्धनसे मुक्त है। ज्ञानोको स्वात्मसंचेतन 
अपने आत्माका आत्मरूपसे अनुभव करना यह होता रहता है । इसो कारणसे वह जानमें 
तललीन रहता है । जैसे लोकमें कहते हैं कि तुमको आम खानेसे मतलब है कि पेड़ गिननेसे ? 
ञ्राम खानेसे काम है तो खूब खाश्नो ना, पेड़ोंके गिननेके चक्‍्करमें क्यों लग रहे हो ? इसी 
तरह यहाँ भी देखो कि है श्रात्मन्‌ ! तुम्हें शान्ति पानेका काम है श्रात्मशुद्धता, स्वच्छता जो 
सहज हो, उससे तुम्हें काम है या दुनियाके वाह्यपदार्थोके गिननेका काम है ? शार्तिका काम 
: है तो बस इस ही निज शान्तिधाममें बसकर शान्ति पाते रहो, फिर वाद्य पदार्थामें कुछ भी 
लगनेका तुम्हें प्रयोजन क्‍या पड़ा है ? तो इस ज्ञानी जीवने ऐसे श्रानन्दधाम, ज्ञानमात्र निज 
तत्त्वका संचेतन किया है, इस ही कारण यह ज्ञानभावमें तल्‍लीन रहता है । ऐसा पुरुष तो 
इहलोकभयसे मुक्त है। उसे क्या भय है ? जिसने अपने श्रात्माको ही अपना घर समझा, 
लोक समझा, स्वंस्व समझा तो ऐसे पुरुषकों यदि कोई उपद्रवी पुरुष फाँसी भी लगाये, श्स्त्र 
से भी मार दे, ज॑ंसे. कि हुई ही हैं बहुतसी बातें। किसीको शेरनीने खाया, कोई शस्त्रस्ते मारे 
गए, कोई आगमें जलाये गए । तो इतना सब कुछ होनेपर भी उनका श्रात्मा जो मुक्तिकों 
प्राप्त हुआ उसके लिए अतः कितना अनुभवबल हुआ होगा कि 'जिससे कर्मंबन्धनसे मुक्ति 
पाया ? वह हृढ़ बल है अपने इस चैतन्य लोकमें आराम करनेका | वेदना तो तब कहलाती 
है, दु.ख तो उसका नाम होगा कि जब भीतरमें भी यह उपयोग ग्रहण करता हुआ, छटपटाता 
हुआ, संक्लेश करता हुआ, जहाँ एक ज्ञान स्वससके श्रनुभवसे जहाँ एक निराकुलताका आनसन्‍्द 
लिया 'जा रहा हो वहाँ तो ये दुःख ही कुछ नहीं हैं । तो दुःखसे छूटना हो तो उसका उपाय 
है हृढ़तासे ज्ञानस्वभावका आलम्वन करना । इस उपायके बिना बाहरमें कुछ भी उपयोग हो, 
 वृत्ति हो, कुछ भी किया जा' रहा हो, वह तो शांतिके विरुद्ध बात है। तो इस ज्ञानी जीवको 


यह दृढ़ श्रद्धान है कि मेरा यह चेतन्यस्वरूप, मेरा यह आत्मा, यही लोक है, इसी करण 
उस्र कोइस लोकका भय नहीं है । 


परलोकः परत्रात्मा भाविजन्मान्तरांणशभाक । 
ततः कम्प इव त्रासो भीतिः परलोकतो5स्ति ॥५१६॥ है 
प्रलोकभीतिका निर्देश--इहलोकभयकी व्याख्या समाप्त करके अब परलोकभयकी 
व्याख्या कर रहे हैं, परलोक नाम हैं जन्मान्तर आत्माका, पर भूत भविष्यके जम्मान्तरके 
प्राणी होते है । एव. भवके शरीरको छोड़कर अगले शरीरको प्राप्त होना, इसका नाम है प्र 
लोग, ओर इस परलोकसे जो भय उत्पन्न होता है उसका नाम परलोकभय है । जैसे “जब 
कभी नरकोंका नरकोंके दुःखका वर्णन चल रहा हो और उपयोग बड़ी रुचिक्रे साथ उस द/ख 
को सुन रहा ही, शोर उन ढुःखोंकों सुनते-सुनते ऐसा समक्ष दुःख झा गया ठीक है, शो 
कठिन दुःख भ्ौर उस ढुःखको सुनकर एक बहुत भारी भयसा होना, तो उसके साथ यह बात 
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भी पड़ी हुई है कि मेरा कहीं ऐसा नरकवास न हो जाय । किसी भी दुःखी जीवको देख करके 
जो हृदयमें बड़ा दुःख उत्पन्न हो जाता है और उसका दुःख मेटनेके लिए प्रयत्त कर दिया 
जाता है तो यद्यपि यह करुणाभाव है, प्रशस्त भाव है, मगर विशेष हृष्टिसे विचार करें तो 
उसमें यह विचार मिला हुआ है कि कहीं मेरेकी यह दुःख नः हो जाय, प्रव्यक्त रूपसे मिला 
हुआ है, पर कुछ सम्बन्ध होता है जिससे उस प्रकारकी चेष्टा हो पड़ती है। अञ्रब इस दृष्टिसे 
देखा जाय तो परलोकके समाचारोंका यह ज्ञेय बनाकर रहने वाला उच्च पुरुष है शौर उस 
पदलोकसे इस प्रकारका भय करने वाला उसके बादका पुरुष है । और खुद पाप करके उसको 
शंका बन गयी कि कहीं मेरा नरकवास ही न हो जाय । उस कालमें जो परलोकका भय बना 
है वह उससे जघन्य बात है, और ऐसा श्रज्ञानी मृढ़ जिसको परलोकका भय ही नहीं है वह 
तो और भी जघन्य है । तो एक जन्म छोड़कर दूसरे जन्मको अ्रख्त्यार करे इसका नाम है 
परलोक और उन परलोकसे जो कम्पकी तरह त्रास होता है अर्थात्‌ अपने श्रापको कंपा देने 
बाला एक श्रन्तः भास होता है उसको कहते हैं परलोकभय । उस परलोकभयका संक्षिप्त स्व- 
रूप कहकर अ्रब उसको उदाहरणपूर्वक कह रहे हैं । 
भद्रं॑ चेज्जन्म स्वलेकि माभून्मे जन्म दुगंतो । 
इत्याद्याकुलितं चेतः साध्वसं पारलौकिकम्‌ ॥५१७॥ 
स्वगेलोकर्मे जन्म व दुर्गतिमें जन्म व्‌ होनेकी बाज्छासे व्याकुल चित्तकी परलोकभय- 
रुपता--अज्ञानी पुरुष ऐसा चिन्तन करता है कि मेरा स्वर्गमें जन्म हो श्र चाहता है कि 
बुरी गतियोंमें, (पश्ु-पक्षी, कीड़ा-मकोड़ा भ्रादिककी गतियोंमें) मेरा जन्म कभी मत हो । इस 
प्रकारकी चिन्तनासे क्षसका चित्त श्राकुलित हो जाता है । क्‍यों आ्राकुलित होता है कि ऐसा 
लौचनेका श्राधार भी उसका खोटा भाव है'। स्वर्गोका ऐसा हाल घुनकर कि वहाँ तो बड़ा 
पत्रित्र देह मिलता है जिसमें फोड़ा, फुंसी, दाद, खाज श्रादि भी नहीं होते हैं ऐसा निरोग 
शरीर मिलता है और खानेके लिए तो उन्हें कहीं हजारों वर्षों भूख लगती है तो उनके कंठ 
से भ्रमृत भर जाता है और वे तृप्त हो जाते हैं। (देखिये--यहाँ श्रमृतका नाम सुनकर लोगों 
के मुखमें पानी श्रा जाता है, वे सोचते हैं कि श्रमृृत कोई कोकाकोला जैसी पीनेकी चीज 
होगी अथवा कोई फल जैसा होगा, पर ऐसी बात नहीं है) तो हजारों वर्षोमें भूख लगमेपर 
क्ुंठीसे अमृत मर जाता, श्वास भी कहीं पखवारोंमें लेनी होती | (श्वास लेना भीतो एक 
दुःखकी ही चीज है, भभी यहाँ किसीकी श्वास जल्दी-जब्दी चलने लगे तो वह तो बड़ी जल्दी 
हैरान हो जाता है )) तो ऐसी कोई वेइनायें देवगतिमें नहीं होती । उनके पास कितनी ही 
ट्वांगनाये होती हैं, वे जहाँ चाहे रमण करें, जहाँ चाहे विहार करें'“आदि | इस प्रकारकी 
झनेक बातें सुनकर श्रज्ञानी जनोंके चित्तमें यद् बात बैठ जाती है कि हमें तो देवपयर्याय प्राप्त 
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हो । वे अज्ञानी जन निरच्तर हो देवपर्याय पानेक्रे लिए लालायित रहते हैं । तो इस तरहसे 
लालायित रहना, यह किस बातपर आधारित है ?"“यह तो खोटे भावोंपर और विपयोके 
परिणामपर आधारित हैं। जब उनका सोचना एक पापभावमय बन रहा है और साथ ही 
यह भी सोच रहे हैं कि इन पश्ु-पक्षी आदिक पर्यायोंमें मेरा जन्म मत हो । तो इन धारणाश्रों 
के कारण उन अज्ञानी जनोंका चित्त आकुलित रहता है, “उनको परलोकका भय बना रहता 
है। ज्ञानी जीवको १रलोकभय नहीं है । उसका उत्कृष्ट आधार तो यही हैं कि परलोककी तरफ 
उसका ध्यान हो नहीं है । तो कहाँ ध्यान है ?'“अपने एक चित्त्वरूपकी ओर ध्यान है। 
इस विकल्पमें वह जा ही नहीं रहा है, और ऋगर जा भी रहा है इस विकल्पमें, इसका ज्ञान 
कर रहा है तो एक अपने आपमें ज्ञानाभ्यासके बलके कारण अपने आपमें भरा-पूरा अनुभव 
बना रहनेके कारण उरूकी चर्चा चल ली, परिचय हो गया; यह भी देखों संसारका कैसा दृश्य 
है, और कदाचित्‌ उस परलोककी बात सुनकर ध्यानमें आया कि ये मेरी भी गतियाँ मत हों । 
तो ऐसा चिन्तन करनेमें उसका आधार है शुद्ध स्वरूपका दर्शन, और उसके एवजमें बनी है 
भीतरमें अश्रभिलापा एक इस शुद्ध स्वरूपके परिणमनकी । यहाँ तक तो ज्ञानका सम्बन्ध है, 
पर इससे भर गए बीते होकर परलोकविषयक ध्यान बना तो वह सब मिथ्यात्वका प्रताप 
है । परलोकमें कितवा कठिन दुःख है ? यह मेरेको मत हो, उसके एवजमें उसने सोचा है कि 
मैं राजा महाराजा होऊं, स्वर्गोका देव बनूँ । यह परलोक मेरा मत हो आदिक इसके एवजमें 
यदि सोचा हो कि मेरा तो जन्म ही मत हो, तब तो कुछ बाप थी, लेकिन यह तो उसके 
एवजमें जन्म ही सोच रहा है । सामान्यतया यह बात सुनकर लोग ऐसा सोच सकते हैं कि 
कोई यदि यह सोचता है कि मेरा इन नारकादिक कुयोनियोंमें जन्म मत हो तो वह तो अच्छा 
ही सोच रहा है | बुरा क्या सोच रहा है ? इतना कुछ शब्दोंसे जंच रहा है #ि ऐसा सोच 
रहा है, मगर उसके एवजमें जो देवगतिमें जन्म लेना, राजा महाराजा होना सोच रखा है तो 
इस विषके कारण यह चिन्तन भी विप बन गया । यों ज्ञानी जीव तो परलोकभयसे रहित है 
श्रौर अज्ञानीका चित्त आकुलित है । उसे परलोकका भय रहता है । 
मिथ्याहृष्ठेस्तदेवास्ति मिथ्याभावककारणातू । 
तहिपक्षस्प सद्हृष्टे्नास्ति तत्तत्रव्यत्ययात्‌ ॥५१८॥ 

सिथ्यासावके कारण सिथ्यादृष्टिके ही परलोकभयका स्थामित्व--मिथ्याहृष्टि जीवके 
मिथ्याभावोंसे परलोक सम्बन्धी भय हुआ करता है, किन्तु सम्यग्हृष्टि जीवके ऐसा भय नहीं 
है । इसका कारण यह है कि सम्यन्हृष्टि जीवके मिथ्यात्वका उदय नहीं है | तो परज्ोकभयका 
कारण भसयमात्रका कारण भयसे लगाव रखकर, भीतरसे कंप जानेका कारण तो मिथ्यात्वकर्म 
, बंग उदय है । भय आना दूसरो वात है और भयके परिणामकों लेकर भीतरसे ही भीत रहना 
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यह अज्ञानियोंकी बात है। ज्ञानी पुरुषको भी कुछ पदों तक भय हो जाया करता है, ली 
जो भयका परिणाम होता है उन भयपरिणामोंसे लगाव न होनेके कारण वह भीतरसे पर 
भीत नहीं रहता । या यों कह लीजिए कि भय करता है, पर भयका भी भय कर रह है। 
जो भयपरिशाम्र जग रहा है उससे अ्रलग बन रहा है, उससे डरकर अलग रहता है। गे 
जिसको भयसे भय है उसे भयभीत कैसे कहा जा सकेगा ? और जो भयमें लगा हुआ है पर 
भीत तो उसे कहा जायगा । तो इस सर्वभयका कारण मिथ्यात्वकर्मका उदय है, वह घरस- 
गशृष्टि जीवके नहीं है, इस कारणसे सम्यग्हृष्टि जीवको भय नहीं बताया गया है । भयते भीर 
में भीत वन जाता । भयके कारण भीतरमें भी डर जाता, इससे उसके भय नहीं कहा णा। 
बहिह शिरिनात्मन्नो भिथ्यामात्रकभूमिक: । 
स्व समासादयत्यज्ञः कम कर्मफलात्मकम्‌ ॥५१६॥ 

सिध्यासात्रकभुमिक धनात्मज्ञ सिथ्याहष्टिको स्वकी कर्मेकर्सफलात्मकरुपमें प्राति- 
मिध्याहृष्टि जीव अ्रपने झात्माकों नही पहिचानता। जिसको श्रपते ्रात्माका ग्रिल है 
उपयोगमें अत्यक्षभूत नही है, ऐसे जीवके क्या परिणाम होते हैं, उसका क्षेत्र तो मिध्यात ही 
है । वह वोलेगा तो उसमें भी मिथ्यात्वकी यंध रहेगी, जो सोचेगा उसमें भी मिथ्यालही 
मिथ्यापनसे वह किसी भी जगह हर नहीं हो पाता। धर्म करेगा तो उसमें भी मिथ्यात्नी 
गंध । मिथ्याहप्टि जीवकी किसी भी चेष्टामें विश्वास नहीं किया जा सकता । कहो धर्म 
रहा है । भगवानके अरे बड़े जोर-जोरसे भक्ति कर रहा है और किसीनें कह दिया कि वा 
धीरे पढ़ों, तो वही झ्ाय-बबूला हो जाता है । तो ऐसे अ्ज्ञानी पुरुषकां यही होश नहीं है हि 
मुझे क्या करना है ? बड़ी भीड़ मची हो श्र भगवानके दर्शन करनेके लिए जगह न मिए 
रही ही भीतर जानेक्रे लिए तो यह ज्ञानी तो भीइके बाहर ही ' वहीसे देखेगा तो देखकर थे 
नभी देख सका तो यों ही जञानचभुसे देखकर उन्हें नमस्कार करके तृप्त हो जायगा, १९ 
भ्रश्ञानीकों यह घीरता नहीं रहती, वह तो भीड़को चीरता हुआ कुछ बड़बड़ाता हुआ, पु 
होता हुआ वहाँ पहुंचेगा । बह तो सबसे आगे पहुंचनेकी कोशिश करेगा । उसे ढुदद इसे है 
धगर भगवानकी नूर्तिके दर्शन हो जायें तो उससे वह सनन्‍्तोष न करेगा । वह जब सतत गा 
पहुंचकर दर्शन करेगा तब समझेगा कि अब मैंने भगवानके दर्शन किए । तो ज्ञानी जीव #र 
आज्ञानी जीवकी अन्तवूं त्तिमें बहुत अंस्तर होता है । तो मिथ्यात्व ही जिसका क्लेत्र है ऐश 
मिध्याइष्टि जीव अर ने आात्माको नहीं पहिचानता । जैसे कोई किसान अपने २०-३१ कहे 
जमीनके दीच खड़। होकर उसे देखव.र बहुत तृप्त होता है । क्योंकि वह अपने जषेत्रमें लड़ा ६ 
और उम्र छ्ेत्रका आनन्द ले रहा है, ऐसे हो भिथ्यात्वके क्षेत्रमें ही मिथ्याहप्दि पड़ा है 
उश्व ही मिध्यात्वके छेत्रमें स्थित होकर कुछ भी सोचकर, बोलकर, प्रवृत्ति करके दह 
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होता रहता है । यह घूखे ग्र्थात्‌ पर्याय मोहित हुआ बह मृढ़ जीव कर्म और कर्मफलके स्वरूप 
को आपा मानता है, इस कारण इसके परलोकभय बना रहता है । 
ततो नित्यं भयाक्रान्तो वतंते भआ्रान्तिमानिव । 
मनुते मृगतृष्णायामस्थोभारं जन: कुधी: ॥५२०॥ 
सिथ्याहृष्टिफी शाश्वत अआत्तरूपता--जिसकी मिथ्यात्व मात्र भूमि है । जैसे कि 
जिसके अनेकों बीघा खेती है और अपनी खेतीके बीच श्रनुभव करता है कि यह भी श्रूमि है 
झभौर उस भूमिके बीच खड़े होकर अपने आ्पमें एक प्रहंकारका श्रनुभव करता है, इसी प्रकारें 
एक भिथ्यात्वभूमिमें रहते हुए यह अ्ज्ञानी जीव उस शमिथ्यात्वभूमिके जो जो भी अंकुर हैं, 
घलत्य हैं, खेती है, उनकी हरियालीकों देखकर यह अपनेमें अ्रहंकारका श्रतुभव मानता है भ्रौर 
उस स्थितिमें झात्माको न जानता हुआ यह बहिदृष्टि जीव अपनेको कर्म और कर्मफलात्मक 
ग्रनुभव करता है । यही कारण है कि यह अज्ञानी जीव सदा भयभीत रहता है, क्योंकि इस 
को आरन्ति यह है परपदार्थमें आत्मतवका अम होना और परको भी परके ढंगसे न जान 
सके, उसे भी अच्य-अन्य रूपसे समझ रहा है तो इस आन्तिके कारण यह सदा भयभीत है। 
भयश्नीत है--इतना ही नहीं, किन्तु उसके लिए निरन्तर प्रयत्नशील है | जैसे कि मृगतृष्णाको 
जल समभने वाला हिरण वहाँके लिए, जल पानेके लिए निरन्तर दृष्टि रहती है । आगे बढ़ा, 
फिर दूरकी रेतीली जमीन पानी जैसी दिखी तो पास पहुंचकर वह सोचता है कि यहाँ नहीं है 
पानी, पानी तो वह झागे है, इस तरह परिश्रम करता रहता है | तो यों मिथ्यादहृष्टि जीव भी 
उपयोगका व्यायाम कराता है, परिश्रम करता है । वैसे श्रात्माके कोई अ्रंग नहीं हैं कि जिससे 
परिश्रम करे, भीतर ही कल्पनायें गढीं और खेदखिन्न हुआ, विश्वान्त हुआ, बस यही उसका 
घोर परिश्रम है । तो यों यह अज्ञानी जीव भयभीत रहता है और आन्त रहता है । 
ग्न्तरात्मा तु निर्भीक: पद निर्भवमाश्रितः । 
भीतिहेतोरिहावण्यं अरान्तेरत्राप्पसंभवात्‌ ॥५२१॥ 
आन्तिका अभाव होनेसे सम्यस्हष्टिकी सदा निर्भभता--जब कि परलोकके विचार 
करनेके सिलसिलेमें यह जीव अन्त और भयभीत रहता है तब मिथ्याहृष्टि जीव उस सम्बन्ध 
में किसी तरहका चिन्तन करता है और क्या उसको स्थिति होती है उसका वर्णोन इस श्लोक 
में किया जा रहा है। अन्तरात्मा तो सदा निर्भय रहता है, क्योंकि वह निर्भय स्थानपर पहुंच 
चुका है, निर्भय है यह श्रात्मदद । जहां यह निर्णय हुआ कि मैं तो मात्र चित्पतिभाव स्वरूप 
हूं, इस मुझ चिंत्प्रतिभास स्वरूपका न कोई शजह्लु है, न कोई परिचय करने वाला है, न कोई 
इसका घर है, यह तो केवल अपने चैतन्यस्वरूपके कारण उत्पादव्ययश्रौव्य अपनेमें करता 
रहता है | तब इसका किसी परसे सम्बन्ध नहीं, किसी परका द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव इसमें 
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श्राता नहीं । तब इसमें भय किस बातका ? जब ही भय हुआ करता है, जब किसी परपदार्थ 
में दृष्टि गड़ती है, सो अन्तरात्मामें अपने श्रापके विविक्त स्वरूपका भली-भाँति निर्णय किया 
है, और उस निर्णयके साथ उस स्वरूपके अनुरूप अपना श्राचरण भी बना रहा है, इस कारण 
उसे भय नहीं होता है | तो यों जब सम्यग्हश्कि आन्ति ही नहीं है, निजको निज, परको पर 
जान लिया है, फिर उसको भय किस कारणसे होगा ? यों सम्यग्हृष्टि जीव परलोकके सम्बंध 
में भी भय नहीं करता । उसका यह स्पष्ट संचेतन है कि यह मैं हूं | यहाँ हूं तो यह मैं हुं, 
आगे हूं तो यह मैं हूं, मेरा परलोक भी यही है । परलोकमें मुझे क्लेश नहीं होता । इसका 
श्रथें यह है कि मुझ आत्मामें क्लेश न हो तो मैं आ्रात्मा क्लेशके स्वभावसे रहित हूं । पौरुष 
यह है कि जिससे स्वभावपर अ्रपना उपयोग जाय, दृष्टि जाय, आलम्बनका स्वभाव ले, बस 
वही अ्रभय पद है। 


भिथ्याअ्रान्तियदत्यन्न॒ दर्शन चान्यवस्तुन: । 
यथा रज्जी तमोहेतोः सर्पाध्यासदूद्रवत्यधीः ॥५२२॥ 


भिथ्याहृष्टिके वस्तुका श्रन्यथा श्द्धान--मिथ्याहृष्टि जीवको क्यों अ्रभय पद प्राप्त नहीं 
हो रहा ? वह अपनेको निर्भय बनानेके लिए प्रयत्न तो अनेक करता है । बड़े-बड़े किले बनाये, 
गुप्त जगहमें रहे, अनेक प्रकार रक्षा सम्बन्धी साधन बना ले, फिर भी उसे भय क्‍यों रहता 
है ? इस कारण भय रहता है कि भ्रमका कारणभूत जो अ्म है वह साथ लगाये हुए है। 
यदि किलेके भीतर भी वह बैठा है तो बाहरसे तो भीतर आर गया अथवा किलेकी भींतके 
भीतर तो आ गया, पर अमसे हटकर भीतर तो नहीं श्राया । जैसे किलेके बाहरी स्थानकों 
उसने छोड़ दिया, लेकिन इस प्ात्मदुर्गसे भवको तो नहीं निकाला । भयमें इसको लगाव है, 
अआन्तिमें इसको लगाव है, इस कारणसे यह सदा भयवान रहता है । जैसे भ्रंधकारके समय 
थोडा उजेला हो श्र अंधकार विशेष हो तो उस अ्वसरमें सामने पड़ी तो हो रस्सी भौर 
भ्रम हो जाय कि यह तो सप॑ है, तो सपप॑ है इतना जानते ही उसके अन्दर क्षोत्र आा यया । 
वह यद्यपि नहीं सरक रहा है, नहीं कोई बाघा पहिचान रहा है, किन्तु देख ही लिया है १०- 
५ हाथ दूरसे भर यह अम हो गया कि यह सर्प है, इस प्रकारका ज्ञान आते ही अन्तः क्षोभ 
मच गया । तो जैसे रस्सीमें सपंका निश्चय होनेसे भय उत्पन्न होता है इसी प्रकार इस 
, पिथ्याहृष्टि जीवके मोहांधकारके कारण हैं कुछ श्रीर जान रहा है कुछ, बस इसी व्यवस्थाके 
कारण उसे भय उत्पन्न होता है । इस डरने वालेको भी तो यह बात हुई कि थी तो रस्सी 
झ्ौर जान गए सप॑, तो मोहमें भी यही हुआ कि है तो कुछ और, जानता है कुछ, बस इस 
अ्रमके कारण निरन्तर भय रहता है। झ् ५ अआ ॥ छक 
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स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ज्योतिर्यों वेत्यनन्यसात्‌ | 
स बिभेति कुतो न्यायादन्यथाइभवनादिह ॥५२३॥। 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षरूप ज्योतिको आत्मसात्‌ करने वाले ज्ञानीके भयहेतुतताका श्रभाव-- 

जो पुरुष सुसम्वेदन प्रत्यक्षरूप ज्योतिको अपनेसे अभिन्न जानता है वह क्यों डरेगा क्योंकि 
जिस सुसम्वेदनके विषयभूत ज्ञानज्योतिको अपना माना, यह मैं स्वरूप हूं, इस निर्णय करने 
वाले ज्ञानी पुरुषके यह ख्याल हो नहीं आा सकता है कि यह ज्योतिस्वरूप कभी जड़ बन 
जाय, यह कभी रागरूप बन जाय । जो मेरा सहजस्वरूप है वह स्वरूप रागद्वेषादिक रूप भी 
नहीं बनता । भले ही कर्मविपाक है, रागादिक परिशामन होता है, लेकिन जिसको उसने 
रवीकार किया है वह मैं रागादिक विकारोंसे रहित हूं। कैसा अन्तः प्रवेश करके स्वभावका 
हस्तावलम्बन किया है | तो उसके इस निर्णयके कारण अकल्याण कुछ हो ही नहीं सकता । 
जो पदार्थ जिस स्वरूप है वह पदार्थ उस स्वरूपसे विपरीत हो ही नहीं सकता है, ऐसा 
निश्चय करते वाले जीवको भय किस कारणसे होगा ? यों इस सम्यग्इृष्टि जीवको जिसे इह- 
लोकका भय न था वह जानता था कि यह मैं पूरा यही ज्योतिस्वरूप हूं, इसीमें मेरा सब कुछ 
वैभव है, इसीमें मेरा सर्वस्व है । इसको कौन छोन सकता है ? इसमें कोई प्रकारका भय 
नहीं है, 'ऐसा जानकर इहलोकभयसे मुक्त था। इसी प्रकार परलोक भी वही चैतत्त्यस्वरूप 
मात्र है। इस स्वरूपमें कहीं कोई डर नहीं है, कोई परका प्रवेश नहीं है । ऐसा जानने वाले 
इस तत्त्वह्षको परलोकका भय नहीं होता । ह 

बेदना55गन्तुका बाघा मलानां कोंपतस्तनो । 

भीतिः प्रागेव कम्पः स्यान्मोहाद्वा परिदेवनम ।॥५२४।॥। 

श्रागन्तुक बाधा श्रानेसि पहिले ही कम्प होनेरप तथा मोहसे परिवेदनरूप वेदनाभय 

का निर्देश--अब वेदनाभयका वर्णोन करते हैं। सम्यग्हष्टि जीवको वेदनाभय भी नहीं होता । 
इस वर्णनसे पहिले वेदनाभयका स्वरूप बताया जा रहा है | वेदना कहते हैं वात, पित्त, कफ 
इन तीनोंके होनेसे शरीरमें आयी हुई वेदनाको । इनमेंसे किसी भी एकका अ्रथवा दो का 
ग्रथवा तीनोंका कोप हो जाय । अपनी साम्य अश्रवस्था तजकर विसम ग्रवस्थामें श्रा जाय तो. 
उस समय शरीरमें बाधा झ्राती है। जितनी भी शरीरमें वेदनायें हैं वे सब शरीरके वात, 
वित्त, कफ आदिकपर आधारित हैं । जैसे आजकल ब्लडप्रेशर, स्नोफीलिया आ्रादिक अनेक 
रोग जो बताये गए हैं वे श्रौर क्या चीज हैं ? अरे वे भी इन तीन मलोंके 'कोप वाले हैं । तो 
ऐसे जितने भी रोग हैं वे तीनोंके कुपित होनेके श्राधारपर हैं । कभी कोई फोड़ा-फूंसी हो गयी 
तो वहाँ खूनकी गतिमें जगह हो गयी और खूनके रुक जानेसे उस स्थांनमें जो अविशिष्ट खुन 
आदिक हैं उनको जब गति न मिली, खून तो गतिके कारण ही निकलता है । यदि उसकी 


१२२ पंचराध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
गति रद्ध हो गयी तो वहाँ फोड़ा-पुसी हो जाती हैं । तो इन मलोके कोपसे जो णरीरमें बाधा 
है उसका नाम बेदना है | उस बेदनाके लिन्‍्तन मापरों अथवा बेदना थ्रायी नहीं है, स्याल 
बन गया है कि ऐसा भी हो सकेगा, यह घेदना भी बढ़ सकेगी, इसके ख्याल भान्नसे जो कम्प 
हो जाता है, पहिले ही आत्मामें जो क्षोभ मच जाता है उसका नाग है वेदनाभयव अथवा 
मोहसे जो रोना-चिल्लाना है वह सब वेदनाभय है। बेदना आनेपर भी वेदना ही है और 

वेदना शानेसे पहिले भी वेदना हो जाना सेंदनाभय है। 

उललाघोहं भविष्यामि माभूनो वेदना ववचित्‌ । 
मूच्छेव वेदनाभीतिश्चित्तनं वा मुटुर्मुह: ॥५६५॥ 

घेदनानयमें निरोग होनेका बार-बार चिम्तन--यदि रोग आया हुम्रा है तो ऐसा 
घार-बार चिन्तन दरना कि मैं निरोग हो जाऊं, टस रोगसे परे हो जाऊं और यदि वेदना 
नही श्रागी है तो उसके सम्बन्धमें यों चिन्तन करता कि मेरेको बेदना नहीं श्रायी, इस तरह 
के बरावर चिन्तवनकों वेदनाभय कहते है श्रधवा उसमें मूर्छा हो जाना इसका नाम वेदनाभय 
है । जिन पुराणपुरुषोंके कठिनसे कठिन बेंदना भी आयी, उनको वेदताभय नहीं झाया, वें 
तो अपने निरोग झ्ात्मस्वकपमें ही मस्न रहे, उसका फल यह हुआ कि उनको मुक्तिका लाभ 
मिला । सनतकुमार चक्रवर्ती जैसे पुरुष जो कि खझूपमें कगमदेव काहलाये, पर किसी घटनासे 
वैराग्य जगनेके कारण निम्नंन्थ होनेके बाइ जो उनको दुष्ट रोग हो गया तो श्राप कल्पना करो 
कि जिसने पहिले चक्रीका रूप देखा हो, ऐसा प्यारा रूप, ऐसा मनोज्ञमूति जो सर्वकों प्रिय हों 
ग्रौर कुश्वेदनागे व्यथिद हो जाय तो कठिनसे कठिन हृदय भी रो पड़ेगा। ऐसी कठिन वेदना 
के बीच भी जिन्होंने रंच भी कष्ट नहीं माना, उनको बात कौनसी मिला गई थी ? उनको 
मिला था वेदनारहित शुद्ध आत्मतत्त्वका चिन्तवन, दर्शन । इस ही अ्रनोखी चीजके पा लेनेके 
कारण उन्होंने रंच भी भय नहीं माना, रंच भी वेदनाका अनुभव नहीं किया । वस्तुतः त्तो 
बेदना नाम है जाननेवग । वेदना हो रही श्रर्थात्‌ शरीरमें जो कुछ भी हो रहा है उसकी जान- 
कारी चल रही है। लेकिन जिस जानकारीसे लोगोंकी संख्या श्रधिक हो उसके भ्रनुसार उस 
जानक्रारीका स्वरूप बन जाता है । तो जानकारी केवल रखने वाले तो विरले थे और उनमें 
ग्रनुभव करना, विकास होना, दुःखी होना, उस तरहसे जानना, ऐसी जानकारीके लोग ये 
प्रतगितते हैं । तव इस जानकारी शब्दमें तो वेदना शब्दका पूरा रूप हो गया । वहाँ सनत- 
कुमार चक्रीकी एक देव परीक्षा करते भ्राया । मानों -वही देव हो जिसने पहिले रूपको परीक्षा 
की हो । एक बार बह देव' सनतकुमारकी देखने गया था, उस समयका उनका सौन्दर्य एक 
धनोखा ही था, पर दूसरी बार जब वह देव गया तो ऊस |समय राजदरबारमें खूब सज-घज- 
क्र वह बैठे हुए थे, उस समय वह देव माथा ठोकपार कद्दता है--हाय, इनमें श्रव वह रूप 


गाथा ५२६ श्ररे. 


नहीं रहा जो पहिले था । उस देवने उस समय भी उत सनतकुमारकी परीक्षा की, जब कि 
वह दिगम्बर मुद्रामें थे और कुष्टके रोगसे पीड़ित थे ।! एक बैद्यका रूप रखकर वह देव' पहुंचा 
और बोली कि मेरे पास हर रोगकी पेटेन्ट दवायें हैं तो वहाँपर भी उन सनतकुमार सुनिराज 
ने अपने इस शारीरिक रोग (कुष्ट रोग) की दवा नहीं माँगी, किन्तु कहा कि हमारे जो जन्म 
मरणका भयंकर रोग लगा हुआ है उसकी दवा यदि श्राप दे सके तो दें । तो देखिये---उन 
मुनिराजकी दृष्टि इन शारीरिक वेदनाओ्रोंपर रंच मात्र भी न थी । उन्होंने तो अपने आत्मस्व- 
रूपका ऐसा अनोखा वैभव पाया था कि जिससे वे पूर्ण तृप्त थे । तो यह वेदनाभय इस ज्ञानी 
जीवके नहीं होता । कारण उसका यही है कि उसे कोई ऐसी अलौकिक ऋद्धि मिल चुकी है 
कि जिससे उसकी दृष्टि इन शारीरिक वेदनाओ्रोंकी ओर रहती ही नहीं है । पर जो मिथ्या- 
हृष्टि, अ्ज्ञानी जन होते हैं वे तो इन शारीरिक वेदनाग्रोंसे सदा भयभीत रहा करते हैं । . 
ग्रस्ति नूनं कुहृण्टे: सा दृष्टिदोष॑कह्ेतुत: । 
नीरोगस्यात्मनोज्जञानान्न स्यात्सा ज्ञानिन: क्वचित्‌ ॥५२६॥ 
ः.दृष्टिदोषक्े कारण भिथ्याहृष्टिके वेदनाभयका स्वासित्व--मिथ्याहृष्टि जीबको दृष्टिदोष 

होता, उस दृष्टिदोषरूप एक हेतुके कारण उसके नियमसे वेदनाभय होता है । शरीरमें कहीं 
कोई फोड़ा-फुंसी हो गया या कुछ भी छोटा मोटा रोग हो गया तो वह सदा इस बातके लिए 
चिन्तित बना रहता है कि कहीं मेरा यह रोग बढ़ न जाय, यदि बढ़ गया तो फिर मेरा क्‍या 
हाल होगा ? अथवा बहुतसे लोग परिवारके पालन-पोषण आदिकी बात सोच-सोचकर चिन्तित 

हा करते हैं । बहुतसे लोग इस शरीरको कांतिमान (सुन्दर) बनाये रखनेके लिए चिन्तित 
रहा करते हैं। यदि शरीरके सौन्दयमें जरा कमी श्रा गयी तो दुःखी हो जाते हैं । भला बत- 
लाओ-इलन व्यर्थकी बातोंमें चिन्तायें करनेसे इस श्रात्माका कुछ भी पूरा पड़ जायगा क्‍या ? 

श्ररे ये समस्त परचीजें हैं। ये सब तो एक दिन छोड़कर ही जाना होगा, फिर क्यों व्यर्थमें 
इनके प्रति इतनी चिन्तायें की जायें ? जरा इस बातका साहस बनाना चाहिए कि इस शरीर 
से अपने उपयोगकों हटाकर अपने आत्मस्वरूपमें अपने उपयोगको ले जायें । यह बात मिथ्या- 

दृष्टिके तो सम्भव नहीं है, इसी कारण उसके निरंतर वेदनाका भय बना रहता है । यह भूख 
'भी एक वेदना है । भूखमें घबड़ा जाना और उस भूखकी शात्तिके लिए नाना तरहके चिन्तन 

और प्रयत्न करना, ये सब वाहियात बातें हैं । शरीरको टिकाये रखना जरूरी है, इसलिए-तो 

भोजन करना ठोक है, पर उस भोजनके सम्बन्धमें व्यथंके विकल्प बनाना, उससे अपने उप- 

योगको बिगाड़ना इससे कौनसा लाभ सिल जायगा ?' सम्यर्हृष्टि जीवको तो इस शरीरसे 

विमुक्त शुद्ध भ्रात्मतत्त्वका दर्शन हुआ है । इस कारण उसकी अनेक समस्‍यायें, जिनमें अज्ञानी 

ने उलभे रहा करते हैं, उनके सब सहज ही सुलभ जाती हैं । 


श्श्ड.... . पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग - 
पुदूगलाज्किच्रचिद्धाम्नो न में व्याधिः कुतो भयम । 
व्याधि: सर्वा शरीरस्य नाअ्मूत्तस्येति चिस्तनम ॥५२७॥। 
पुद्गलसे भिन्न श्रमुर्त चिद्धामको आत्मसात्‌ करने वाले ज्ञानीकों भयका अ्रनवकाश--- 
वेदनाभयके वर्शानके प्रसंगमें इस श्लोकमें यह बताया जा रहा है कि सम्यग्दृष्टिका चिन्तन किस 
प्रकार होता है ? सम्यग्हृष्टि इस तरहका चिन्तन करता है कि मैं तो एक चैतन्यमात्र हूँ, 
चैतन्यका साधन हूं, चैतन्यस्वरूप हूं, जो कि पुदूगलसे भिन्न हैं, शरीर पुद्गल है, उससे भिन्न 
है यह चैतन्यस्वरूप । यही मेरा धाम है, ऐसे चैतन्यरवरूप मुझ आत्माको व्याथि कहाँसे हो 
सकती है ? वह तो अमूर्ते है । अपू्त आ्रात्मामें ज्योतिस्वरूप अ्रंतस्तत्त्वमें व्याधिका क्या प्रसंग 
है, ऐसा उसके हृढ़ निर्णय पड़ा हुआ है, इस कारण व्याधिसे उसे भय नहीं होता | यह सब 
श्रताप है निज शुद्ध अन्तस्तत््वकोी ऋत्मारूप माव लेनेका, ग्ह ही मैं हूं इस ओर दृष्टि देता है, 
उसे ही व्याधिका भय नहीं रहता । डिती व्याधियां हैं वे सब शरीरको हुआ करती है, मुझ 
श्रमूर्त भ्रात्माके व्याधियाँ नहीं हैं । इस तरह सम्यग्दृष्टि जीव अपने श्रापके विषयमें चिन्तन 
रख रहा हैं| उक्त श्लोकमें वेदनाभयका स्वामी भिध्याहष्टिको कहा था । सम्यग्हृश्कि भय नहीं 
है, इसका कारण है कि उसके यह निर्णय है कि इस मुझ शआ्रात्मस्वरूपमें किसी प्रकारकी कोई ' 
व्याधियाँ ही नहीं हैं । इस कारण उसे बाहरी व्याधियोंसे भय नहीं होता । 
यथा प्रज्वलितो वन्हि: कुटीरं दहति स्फुटम । 
न दहति तदाकारमाकाशमिति दर्शनात्‌ ॥५२८॥। 
प्रस्तिसि श्राकाश न जलनेकी तरह वेदनासे श्रात्माके दहनके श्रभावका चिन्तन-- जसे 
घरमें भाग लग जाय, वह घर तृरा, काठ आरदिसे बनी हुई कुटीके रूपमें हो तो कुटीर जल 
रहा है ओर उस कुटीरकी जगहमें जो श्राकाशस्थल है वह नहीं जला करता है। तो जैसे बहुत 
लोरसे लगी हुई भ्रग्ति मकानकों ही जला रही है, पर मकानके श्राकारमें-जो ग्राकाश है उसको 
नहीं जला सकती । यह बात तो प्रसिद्ध है ना | तो इसी तरह जो रूप, रस, गंध, स्पर्श, 
खून, हाइ, मांसमय देह हैं, इसमें अनेक रोग भरा जायें और उन रोग व्याधियोंसे यह शरीर 
जल जाय, लेकिन जो शरमूर्त आत्मा है वह तों इन व्याधियोंसे नहीं जल सकता अर्थात्‌ व्या- 
घियोंका प्रसर इस अमृत ग्रात्मामें नहीं होता । जिसको भी असर होता है उसको अपने अ्रज्ञान 
थे होताहै। तो उसमें भी कल्पनामें माना कि मेरेको अमुक रोग हुआ है, हआा है शरीरमें 
रोग । हाँ यह बात अवश्य है $ उस प्रकारके रोग तब हो जाते हैं जब कि आत्मा शरीरमें 
हो । तो इतना निर्मित्तनैमित्तिक भाव समझ लीजिए, पर वस्तुतः रोग शरात्मामें नहीं होता, 
वह तो शरीरमें ही होता है । भौर यह अज्ञान जिसका मिट गया कि मैं देह हू उनको स्पष्ट 
उन व्याधियोंदी श्रोरसे कोई भय नहीं होता । उनका तो यह निरखना हो रहा है कि देह 
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में ये सब व्याधियाँ हो रही हैं, इस मुझ अमूते आत्मामें ये कोर्र बाधायें नहीं हैं । 

स्पर्शनादीन्द्रियार्थेषु प्रत्युत्पन्नेषु भाविषु । 

नादरो यस्य सोस्तयर्थान्निर्भीकों वेदनाभयात्‌ ॥५२६॥ 

विषयोंगें श्रादर न रखने वाले ज्ञानीके भयकी श्रसंभवता--भयका कारण क्या है 

यह, और इस भय कारणके न होनेसे सम्यग्दृष्टिके निर्भवता होती है। इसका वर्णान इस श्लोक 
में किया है। जो वर्तमानमें प्राप्त विषय है, स्पर्शन, रसना, प्राण, चनक्षु, श्रोत्र सम्बन्धी जो भी 
विषय प्राप्त हैं या भविष्यकालमें जो ये विषय मिलने वाले हैं उनमें जिनको आ्रादर नहीं है वे 
तो निर्भोक्त रह सकते हैं, और जिनके विषयोंमें इच्छा लगी हुई हैं उनमें निर्भीकता नहीं भरा 
सकती है, क्योंकि उन्हें है इन इन्द्रियविषयोंकी अ्भिलाषा । तो अभिलाषाका भअ्र्थ रहा कि 
यह साधन मिलना चाहिए तो इस ओर लग गई इस अज्ञानीकी धुन, पर अब उसमें दिख 
रही हैं बाधायें इन्द्रिय विषयोंमें साक्षात्‌ श्रथवा निमित्त परम्परासे दिख रही हैं बाधायें, तो 
उन बाधाझ्रोंमें यह जीव भय मानता है। कहीं ऐसा नहीं होता कि ये विषय तो न॒श्रायें, 
इस तरह जिनको विषयोंमें ही इच्छा है उनको ही तो भय है श्रौर जिनके विषयोंमें इच्छा 
नहीं है ऐसे सम्यग्दष्टियोंको भय भी क्या है ? देखिये -- विषय उपभोग और शरीरवेदना ये दो 
एक प्रतिपक्षी जैसो चीजें हैं शरीरके लिए । कहाँ तो शरीरका पुष्ट करता, शरीरको सुहावने 
की बात जोड़ना, यह तो हुआ शरीरभोग और किसी शरीरमें व्याधियाँ होना, तो जिस पुरुष 
को शरीरभोगोंसे प्रीति है उसको शरीरव्याधिसे डर है, जिसको शरोरभोगोंसे ही प्रीति नहीं 
रही तो उसे व्याधियोंसे क्या डर रहा ? अ्रथवा सामान्यतया भय तब कहलाता है कि जब 
भोगोंकी अभिलाषा हो । जब भोगोकी अभिलाषा न रही तो फिर सम्यग्दृष्टि जीवको भय किस 
बातका ? | 

व्याधिस्थानेषु तेप्ृच्चैर्नाइसिद्धोइनादरों मनाक्‌ । 

बाधाहेतोः स्वत्तस्तेषामाभयस्याविशेषतः ॥५३ ०॥ 

इन्द्रियविषयोंकी बाधाहेतुता व व्याधिस्थानीयता--इस श्लोकमें बता रहे हैं कि 

व्याधियाँ तो जीवके लिए खास तो इन्द्रियके विषय हैं । इन्द्रिय द्वारा बाह्य पदार्थोके भोगनेकी 
जो भीतर अभिलाषा बसी है ग्रात्मामें रोग तो यह लगा है, जैसे नाड़ी पकड़कर वैद्य बताता 
है कि इसको यह रोग है, इसको यह कष्ट है, पित्त प्रकोप है, वायु बढ़ गया है आदिक जैसे 
रोग वेद्य बताता है वैसे ही आत्माकी नाड़ी पकड़कर अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक और वैभा- 
विक पर्यायोंकी परीक्षा करते हुए यह बताया जायगा कि आत्मामें लोग स्पर्शनइन्द्रियके विषयों 
की इच्छा रखे हैं, उनके विषयोंके रोग लगे हैं आदिक विपयकपायोंक्े रोगोंकी बात आरात्मामें 
सद्दी है, पर व्याधियोंकी बात तो शरीरके भ्रन्दर है, तो व्याधियाँ जैसे शरीरमें हैं और व्याधि 
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जिशाका मिसी थी प्रकारतों बोर्ड कटसन ने रहे, ऐसे आामन्य गम झार्मादओन बाधा किलर्न 


विनिष्र हो रही है कि हम उस आनेखकोी विरख भी नहीं सम ते, यहाँ लगे भी नहीं सदतते । 
यश्षपि ये सारे धर्मंग, बाह्य उपयोग में सब असार है, श्नर्भे संचमात्र भी सार नही है । पर 


| | 
नंसी बाटिन चेदना है भीतर शात्मायी चेदनामें पंगी चृ उर्पग्र |ती है, झआत्मार्म विषय 
कपायोंदी कि उस पीड़ाके कारण यह प्रमते श्रानर्यथामर्म रिदित नहीं हो सवता तो जानना 
भाहिए फि व्याधि तो आात्मामे है| तो :र्द्वियों: बिपयोंगी प्भिलाया ह्लोर इसीके बारण 
होने वाले श्रन्य जीवीसि रागद्रेप तथा क्रीम, मान, साया, खोने प्ादिक कपायें, यास्तवर्मे इस 
जीवकों ये रोग लगे हुए है, शोर उसे शरीरमें दोप बसाये जाते है कि बातका प्रकोप हो गया, 
पित्त, फफका प्रकोप हो गया, उनमें दो दोप पुछ्त हो गए ऋषया सीन दोष प्रदरग हो गए, झोर 
नाम रखा सन्निघान । सो यहाँ देखो--इन गोदमिकः भायोंगें एक-एक भाव करने: बताये, तो 
प्रलग-ग्रलग रूप हुये और दो दो करके बतायें, सोन-तोन करनये बतायें तो थे सन्निपात हो 
गए । जैसे शरीरभ सल्निपातके रु.ग है, ऐसे ही पधात्तागें सम्रिपातः रोग हो रहे है । ऐमा 
रोग जो एक माष ब्रोषविसे दूर होता है । रोग हैं इनेत, पर एसेकी दवा है एक । घरीर 
य्याधियोंमिं रोग अनेक है तो दवायें भी अमेपः है, लफिन यहाँ तो दवा है एक और वह एक 
दया यया हैं कि अपना जो सहुज स्वभाव हूं, ब्योतियरुप है याने छुछ मेहनत ने करें, श्रम 
से करे, विकल्प ने के, मेंगड़ा ने करे, उपयोग दाहर हमाये, सहज ही अपने श्राप जो मेरे 
में हो सो हो, इस तरहके आ्ाग्रद्से जो अपने प्रस्तस्तत्वका झ्ाश्नय मरे तो बह एक दवा है 
इन समस्त रोपोंको दूर करनेक्ी । जो क्रोध, मान, माया, लोभके सन्निपातोंसे एक बहुत बड़ी 
विपम स्थिति वन रही है, बहु सव एक इस च॑ठग्यस्वभावके श्ाप्षयफे भ्रम्ृतपानसे दूर हो 
जाती है | तो व्याधिके स्थान ये विपष्यकपायोंके रोग हैं, इनमें सम्यन्दष्टि जीवके श्रादर नहीं 
रहता, इस कारण सम्पस्हृष्टि जीव निर्वेय रहता है । 
प्रश्नाणं क्षणिवीगनन्‍्ते पत्ने चित्तक्षणादिवत्‌ । 
माशात्परागंशनाशस्य भातुमक्षमता$5त्मन: ॥५३ १॥। 

धप्ारामयका स्वकृप--भव अभ्ांशाभयका स्वरूप बता रहे हैँ । धारा मायने रक्षा, 

झौर अप्राण मायने अरक्षा । इसका सीधा अर्थ यह है कि श्रपनी रक्षा नहों है, इस अरक्षाके 
कारण । एस प्ररक्षाका विकल्प करके जो भय बना रहता हैं उसका नाम, है श्ररक्षाभय | 
इसको पहिले दार्णनिक हृष्ठिसे कह रहे हैँ । भ्रक्षाभय तो तब होता है कि मेरी रक्षा नहीं 
६। अच्छा, नहीं है. रक्षा तो नाश द्वी जायगा मेरा । तो अपने नाशकी सम्भाववा जिसमें 
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ग्ित है ऐसा प्रत्राशका भय करना सो अन्नाशाभय है। जैसे क्षरि।कवादियोंके यहाँ माना 
गया हैं कि चित्त क्षण याने एक एक क्षणमें चित्त क्षण होते हैं। तो जिस क्षणमें चित्त हो 
वह दूसरे क्षण भी नहीं प्राप्त हो सकता । तो बहुत डरे, निरन्तर डरे । भरे तो क्षणिकवादी 
डरें, यहाँ डरनेका क्या काम ? तो क्षरिक एकास्तमें चित्तक्षण आदिक जैसे अ्न्राणी हुए हैं 
तुरन्त नष्ट हुए हैं, उनके वचनोंमें कोई सामथ्य नहीं है, क्योंकि उनका वह सिद्धान्त ही इस 
तरहका है कि वही क्षण आत्मलाभका है और वही आत्मनाशका है। दूसरे क्षण आत्मा ठह- 
रता ही नहीं है ऐसा क्षणिक एकान्तप्ते वहाँ सम्मत क्यों हुआ ? उन्हें यह डर लगा कि अगर 
यह क्षण, यह चित्त दूसरे समय ठहर जायगा तो यह दूसरे समय ठहरना कौन रखेगा ? 
तीसरे चौथे समय नहीं ठहरा,. इसपर किसका बल चलेगा ? फिर तो श्रनन्तकाल तक नित्य 
एकसा ही रहना पड़ेगा । इसलिए दूपपरे क्षण भी नहीं ठहरा । इसलिए दो क्षरिक एकान्त 
पक्षमें जैसे चित्तक्षणा अन्नाण है, इसी तरह यहाँ लौकिक जन भी अपने आपको क्षरिकसा 
देखकर यह पर्याय नष्ट हो रही है, यह पर्याय नष्ट हो जायगी तो मूल कुछ न रहेगा । जैसे 
क्षरिशक एकान्तमें यह बात आयी कि उस क्षणका वह चित्तक्षण, वह आत्मा नष्ट हो गया तो 
अब उसका मूल कुछ न रहा । उसका कोई अ्रृश रहा ही नहीं है । तो जैसे क्षणिक एकान्तमें 
चित्तक्षणके व्यतीत होनेपर समूल नाश माना गया है तो यहाँ भी लौकिक जन पर्यायोकि 
नाश होनेपर अपना समूल नाश मान बैठते हैं, इस कारण इनके अन्नाणभय कहलाता है । 
हो क्‍या रहा है यहाँ कि आरायु धीरे-धीरे खिर रही है। तो आयुके अंशोंका ही तो नाश हो 
रहा है । उस अंशनाशको देखकर इसको यह भय हो गया कि मेरी कोई रक्षा करने वाला 
ही नहीं हैं। किसी दिन तो मेरा पूर्ण नाश हो जायगा । मरणभयमें और अ्रक्षाभयमें क्या 
ग्रन्तर है. ? मरणभयमें तो एक उस मरणकों ही लक्ष्यमें लेकर भय कर रहा है और यहाँ 
ग्रक्षा है उसका यहाँ नाश हो रहा है, यह खिर रही है । नाश हो रहा है, इसपर लक्ष्य दे 
करके उसको विनाशका भय लगा हुआ है । तो इसके लक्ष्यमें है अंशनाश और मरणभयमें है , 
सर्ववाश तो यहाँ जो अंशनाश दिख रहा है तो उससे यह अपनेंको रक्षित भी नहीं कर 
सकता । अंशनाश तो होगा ही । जैसे छिद्र वाली अंजुलीमें जल हैं तो वहु जल बंद-बंद करके 
खिनेगा ही, इसी तरह जब अंशनाश हो रहा हैं तो वह तो होगा ही । जो-जो अंश दूर हो 
रहा हैं उसको यह रक्षा करनेमें भी समर्थ नहीं है यह मिथ्याहृष्टि जीव । उससे निरन्तर भय 
आर बनाये हुए है । इस तरह जीवोंको अन्नाण भय निरन्तर सताये जा रहा है, परसम्यस्हष्ट 
जीवको अन्ाणभय नहीं रहता है, इसका वर्णोन स्वयं आागेके श्लोकमें करेंगे । अब यह दिख 


रहा है कि अन्राणभयके सम्बंधमें भ्रज्ञानी जीवोंके क्‍या विचार रहते हैं जिससे कि वह निरन्तर 
भयशील रहता है । 


+४ 25% करके ४. ३, 
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भीति: प्रागंशनाशात्स्यादंशिनाशअ्रमोन्वयात्‌ । 
. मिथ्यामातैकहेतुत्वान्नूनं मिथ्याहशो$स्ति सा ॥8३९२॥ 

५ पसिथ्याहृष्टिकी पर्यायनाशमें आत्मविनाशसास्यता--यह ग्रज्ञानी जीव देख तो रहा है 
कि यह शरीर तो क्षीण होता जा रहा ' है, यह परख तो रहा ही है कि लोग अचानक 
मरणको प्राप्त हो जाते हैं तो इस तरहके निरखनेसे इस जीवको अ्न्तर्वेदना होती है । इसे 
यह अम हो गया है कि ऐसे इस अंशनाशसे तो मेरे इस अंशका नाश ही हो जायगा । मेरा 
सर्वस्व नाश हो जायगा । तो मिथ्यादर्टि यों समझ रहा है कि यह धीरे-धीरे आत्माकी 
पर्यायींका जो नाश हो रहा है उससे तो मेरा कभी पूरा ही नाश हो जाता है । तो इसको 
पर्यायके नाशसे इस पर्यायवानके ही नाशका डर लग गया है । जैसे संतानके नाशका भी भय 
हो गया है ऐसा भय मिथ्याहृष्टिको पहिलेसे ही होता है । नाश हो गया, जब होगा तब 
होगा । आत्माका नाश तो होता नहीं । यह एक अ्रम लग गया है कि पर्याय नष्ट ,होनेसे 
श्रात्मा नष्ट हो जायगा । और जिस किसी भी कल्पनासे आत्माका नाश माना है तो वह भी 
जब होगा तब, लेंकिन यह भय कर रहा है अभीसे । भय होता है विपत्ति श्रानेसे पहिले और 
विपत्ति आनेषर भय नहीं रहता । अगर विपत्ति सामने आनेपर भी भय है तो किसी दूसरी 
विपत्तिका ख्याल रख करके भय है । उस समय तो वह उसके मुकाबलेमें जुट जाता है । भय 
पहिले ही हुआ करता है। तो अंशनाश देख करके अंशनाशका अम करना, यह भय इसने 
पहिले ही बना रखा है । यों मिथ्याहृष्टि जीवके मिथ्यात्वकर्मके उदयके कारण ऐसा भय बना 

रहता है । इस सम्यग्दष्टिको यह भय नहीं रहता । 

॒ शरणां पर्य यस्यास्तंगतस्यापिं सदन्वयात्‌ । 
तमनिच्छन्निवाज्ञः स त्रस्तोस्त्यत्राणसाध्वसात्‌ |! ५३ रे॥ 

यथार्थस्वरूपकी पअ्रमान्‍यताके कारण सिथ्याहृष्टिकी सदा भयशीलता--अब इस इलोक 
में यह बता रहें हैं कि वास्तविकता तो यह है पर्यायका नाश होनेपर भी ग्रात्मसत्ताकी #४ खला 
तो बनी ही रहेंगी और यों अपने आपकी उस सत्तवमें दृष्टि करना गद्य है, लेकिन मूर्ख 
मिथ्याइृष्टि ऐसा तो नहीं माव रहा है, इस कारण आत्मरक्षा कैसे हो ? इस भयसे वह सदा 
दुःखी रहता है । आत्मांकी ध्रवताका जिन्हें भान नहीं है वे अपनेको अश्न व, अरक्षित जानकर 
मिरन्‍्तर भयशील होते हैं । भ्रव इस श्रस्तर्भयमं और कदाचित्‌ बाहरी प्रसंगोंके कारण होते 
वाले भयमें कितना महाव अन्तर है ? यह भय सम्यग्दृष्टिक नहीं होता । यद्यपि भय संज्ञा 
श्रष्टम गुरास्थान तक दूं और भयरूप प्रवृत्ति व्यवहार भी छठे गुशस्थान तक हो रहा है । 
केन यह भय एक मूल भय है, बाह्य भय है, कर्मंविपाकवश होने 


हु ड्ू है, ले 
जहां इसके प्रमाद हैं, थे 
बाला तात्विक अंश है। इसमें सम्यग्दृष्टि जीवको भीतरमें शल्य नह होता है कि मैं ही नष्ट 
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हो जाऊँगा । एक थोड़ी सुविधा या कुछ धर्ंसाधनासे सम्बंधित बातमें बाधा आदिकका भले 
ही भय हो जाय, लेकिन मैं ही नष्ट हो जाऊंगा, इस अकारकी णशड्भर सम्यस्दृष्टि जीवके नहीं 
होती है, अ्रतएवं सम्यग्हष्टि नि.शंक है, पर मिथ्याहृष्टिको आत्मसत्ताका भान न होनेसे बह 
निरन्तर भयशील बना रहता है। 

सहृष्टिस्तु चिदंशः स्व: क्षण नष्टे चिदात्मनि । 

पश्यन्नष्टमिवात्मानं निर्भयो&त्राणभीतितः ॥५३४।॥ 

पर्यायापेक्षया नाश समभने वाले ध्र्‌ वचिदात्सज्ञ ज्ञानीके भयका प्रभाव--मिथ्याहंष्टि 
जीवने पर्यायके नाशसे अपना नाश समझकर अपनेको अन्नाण भयसे भीर बना लिया था, 
किन्तु सम्यग्दृष्टि जीव जो आत्माको पर्यायदृष्टिसे नष्ट होना मान रहा है श्रर्थात्‌ आत्मामें पर्याय 
रूपमें न रहना, पर्यायका विध्वंस मान रहा है, फिर भी वह अन्राणभयसे लि नहीं है, वह 
निर्भीक है ग्रर्थात्‌ आत्माक्रो नाश होना देखकर भी पर्यायतः वह जान रहा है कि अब यह 
नहीं रहा, तिसपर भी उससे डरता है । जिसको पर्थायमें आात्मबुद्धि नहीं है वह पर्यायके नष्ट 
होनेपर .भी अपनेको नष्ट हुआ नहीं मान पाता । इसी कारण वह निर्भीक रहता है । भ्न्नाण॒की 
भी बात सुनो । अन्नाणक्रा श्र है श्ररक्षा, मेरी रक्षा न होना । तो जब मैं सत्‌ हूं, स्वरूपतः 
सत्‌ हूं तो मैं अरक्षित हूं कहाँ ? क्या कोई सत्‌ कभी असत्‌ बन सकता है ? जो बात है वह 
मूलतः कैसे हो जाय ? कुछ द्रव्य ऐसे मालूम होते है जैसे कपूर आदिक । लोग कहते हैं कि 
कपूर उड़ गया, नष्ट हो गया तो कहाँ नष्ट हो गया ? उसके छोटे-छोटे स्कंध सब यहाँ-वहां 
बिखर गए । उनका मूलतः नाश नहीं हो सकता | मैं आत्मा सत्‌ हूं तो सत्‌ ही हूं । इसका 
नाश कंसे हो सकता है ? तत्र इसकी श्ररक्षा है कहाँ ? कौन इसको बिगाड़ सकेगा ? आत्मा 
को बिगाड़ने वाला यह स्वयं आत्मा है। अपना घुद्ध सहज चैतन्यस्वभाव आलम्बनमें नहीं 
रह पाता है और इससे चिगकर जब बाहरमें दृष्टि लगाता है तो इसको बाहरमें सारी आप- 
त्तियाँ नजर आती हैं, और उनको आत्मसात्‌ कर लेता है । वस्तुतः न बाहरसे कोई मेरी 
रक्षा कर सकता है, ऐसा उसे अपने द्रव्यस्वरूपमें आत्मत्वका परिचय है, इस कारण वह 
निडर रहता है । सारांश यह है कि सम्यग्दष्टि जीवने उस ज्ञानसामान्य सहज भावकों 'यह मैं 
हूं' ऐसा मान लेता है । इस कारण उसको डरका प्रसंग नहीं है । 
द्रव्यतः क्षेत्रतश्चापि कालांदपि च भावतः । 
नाउत्राणमंशतोप्यत्र कुत्तस्तद्धि महात्मन: ॥५३५॥। 
अ्रतत्माकी श्रत्नाशरहितताका वर्णान--स्वरूप भी ऐसा है कि द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे 

श्रौर भावसे रंचमात्र भी अनाण नहीं है भ्र्थात्‌ नाश नहीं होता । न इसकी गण पर्यायमें से 
बोई मिट 'जायया । सदा वे शक्तियाँ हैं, सदा उनका परिणमन है।न क्ेत्रसे यहां कोई बिगाड़ 
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भरा जायगा कि प्रदेश न रहे, न कालका कोई बिगाड़ आता है । कोई परिणति बिगाड़ ले, 
और न गुणोंमें भावमें कोई बिगाड़ आता है। श्रात्मा जो बिगाड़ करता है सो अपने भाव 
बिगाड़कर करता है, वही उसके कालका बिगाड़ है। और चूँकि गुणपर्यायात्मक ही तो 
श्रात्म। है तो पर्यायोंका बिगाड़ है सो ही प्रदेशोंका बिगाड़ है, और यही द्रव्यका बिगाड़ है । 
तो जो कुछ इसमें बिगाड़ हुआ है वह अपने आपके भावों द्वारा हुआ है । किसी अन्य पदार्थके 
द्वारा त्रिकाल भी बिगाड़ नहीं हो सकता । भले ही बिगाड़में कर्मप्रकृतिका उदय निमित्त है 
ओर ऐसा निमित्त है कि श्रन्वयव्यतिरेकका प्रबल सम्बन्ध भी बनां हुआ है, इतनेपर भी कर्म 
का और जीवमें अत्यन्ताभाव है । भ्रर्थात्‌ एक दूसरा स्वरूप विकाल भी नहीं हो सकता है । 
तब करने यहाँ कुछ बियाड़ नहीं किया, किन्तु कर्मोदयके समय यह जीव खुद ही स्वरूपसे 
चिगता हुआ अपना बिगाड़ कर लेता है । जैसे कोई बालक २० हाथ दूर खड़ा हुआ किसी 
दूसरे बालकको बिढ़ा रहा है तो वह दूसरा बालक चिढ़ रहा है, नाराज हो रहा है, दुःखी हो 
रहा है । तो कहीं उस चिढ़ाने वाले बालकक़े कारण नहीं हो रहा है, किन्तु यह स्वयं ही श्रपने 
में श्र्थ लगा-लगाकर दु.खी - हो "हा है । मुझे उसने यों कह दिया । अपने आपमें अपनी 
कल्पनासे वह दुःखी होता है | तो इस आात्माका अ्रधाणभयका कोई अवसर नहीं, ऐसा सम्य- 
गृष्टि जीव अपने आपमें चिन्तन रखता है | इस तरह चिवक्षित अंगके सप्तसय रहितताके प्रक- 
रणमें अन्नाणभयका वर्शान किया गया । 
दृडमोहस्योदयाद्बुद्धि: यस्यचैकान्तवादिनी । 
तस्थ॑वागुप्ति भीति: स्यान्तूनं नान्‍्यस्य जातुचित्‌ ॥५३६॥ 
दर्शनसोहके उदयसे एकान्तवादिनी दुद्धिके स्वामीके अ्गुप्तिभयका कथन--दर्शनमोह- 
तनीयके उदस जिवकी बुद्धि एकान्तकी ओर झुक गई है 'उसीके प्रगुत्िभिय छैशा है| भ्रगुत्तिसय 
का भ्रथ॑ है कि उसकी रक्षाके प्रबल साधन नही हैं । किला आदिक ऐसे रक्षाके साधन न 
मिरख करके जो निरन्तर भयभीत होता है--क्या होगा ? कोई $शच्चु श्राक्रमण कर देगा ? 
झ्रादिक जो भीतर भयके भाव हैं उसे >,ग्रुप्रिभय कहते हैं । राजाका किला मजबूत नहीं हैं 
उसका भय है तो ग्र॒हस्थोंको घर भी मजबूत नहीं हैं उसका भय है और लोग जो कुछ भी 
क्षपनी रक्षाका साधन समझा हो. उसमें कमी हो तो उसके भय नहीं है । इस तरह रक्षाके 
साधनके न होनेंसे जो भन्तम्भय होता हैं. उसे श्रगुत्तिभय कहते हैं । तो मिथ्याहृष्टिं जीवके 
प्रमुप्तिमय बता हुआ है, किन्तु सस्य्दृष्टि जीवके दर्शनमोहका उदय न होनेसे श्रगुततिभय नहीं 
रहता । कल्याणके लिए बड़े साहसके साथ ऐसे अन्तरमें उत्तरना द्वोता है कि जहाँ यही मात्र 
धतुभवरें रहे कि मेरी रक्षाका साधन भी मैं ही हैं । मैं स्वयं रक्षित हूं, क्योंकि बाहरमें इुछ 
भी विडस्बना होनेपर इसमें बाहरसे कोई क्षति नहीं द्वो पाती । में तो अपने स्वरूपके किलेमें 


गाथा ५३८ १३१ 


बसा. हुआ हूं । यहां किसी बाह्यका आक्रमण सम्भव ही नहीं है, ऐसा अपने आपको बड़ा 
गुप्त देखता है, स्वरक्षित देखता है। मेरी रक्षाका साधन मेरा यह स्वरूप सन्‍्व ही है। 
मेरे स्वरूप सत््वके कारण इस हृढ किलेमें मैं बस रहा हूं तो किसी भी शब्ुका क्‍या आ्रांक्रमण 
होगा ? ऐसे अपने झ्रापको बड़े हृढ़तम विशुद्ध स्वरूपको निरखना है । 
असज्जन्म सत्तोनाशं मन्यमानस्य देहिन: । 
कोवकाशस्ततो मुक्तिमिच्छतो5्गुप्तिसाध्वसात्‌ ॥५३७।। 
अ्रसदुत्पाद व सद्विनाश सानने वालेके श्रगुप्तिभयसे छुटकाराकी असंभवता--जो ' ह 
प्राणी असत्‌ पदार्थोकी उत्पत्ति मानता है और सत्‌ पदार्थोका विनाश मानता है और फिर 
अगुप्ति भयसे छूटना चाहता है तो ऐसा पुरुष अगुप्तिभयसे कंसे मुक्त हो सकता है ? इन 
दोनों ही बातोंमें अ्रगुप्ति भय बना हुआ है । जिन लोगोंने माना है कि असत्‌ पदार्थ उत्पन्न 
हो जाते हैं तो मुझमें जो बात सम्भव नहीं है, असत्‌ है वह भी बात यदि हो तो उसके 
श्रस्वित्वको तो सदा खतरा ही है और सत्‌ पदार्थक्ा यदि नाश माना जाता है तो यह मैं 
सत्‌ हूं, और उसका भी नाश हो गया तो इसमें मेरा अस्तित्व ही न रहेगा । हाँ यदि ऐसा 
सोचले कोई कि मैं बिल्कुल हूं ही नही, भ्रसत्‌ हो जाऊं तो यदि कोई विवेकी है तो इसमें तो 
वह प्रसन्नता अनुभव करेगा। मैं कुछ भी न रहा, फिर विडम्बना किसको, सुख, दुःख, कर्म 
बन्धन आदिक सारी बातें कितको ? किन्तु ऐगा कैसे हो सकता कि मैं कुछ भी न होऊँ। 
जो सत्‌ है उसका कभी नाश ही नहीं होता । मैं हूं और श्रवन्‍्तकाल तक रहूंगा तो श्रब मुझे 
फ़िस स्थितिमें रहना चाहिए कि . जिससे मेरेकों समता हो, शान्ति हो, आनन्द हो, शुद्धता 
बढ़े ऐपी स्थिति बनाना चाहिए, यह तो विवेक करना ही होगा । जितने प्रसंग श्राते हैं कोई 
' बाह्य वातावरणके तो उन प्रसंगोंमें कोन जूक कर सकता ? ज्ञानी पुरुषको यह वृत्ति होती है 
कि प्रयोजनवश या थोड़ा वेगवश कुछ भी बात बन जाय तो वहूं चिरकाल तक उसमें बुद्धियों 
को नहीं फंसाता । बहुत ही शीघ्र उस विकल्पबुद्धिसे हटकर निविकल्प चित्प्रकाशमें अनेकों 
' ले जाता है। तो ऐसे इस गुप्त स्वरक्षित अन्तस्तत््वकी उपासना करने वाले सम्यम्दृष्टि जनोंको 
भय कहाँसे हो सकता है ? लेकिन जिसमें असत्‌की उत्पत्ति माना, सत्‌का विनाश माना और 


ऐसे ही ख्यालके प्रायः लोग हैं ही तो उनको अगुप्तिभयसे छुटकारा किसी भी प्रकार नहीं, 
मिल पाता । ह 


सम्यस्हृष्टिस्तु स्वरूपं मुप्तं वे वस्तुनो बदन । क 
निर्भयोश्युप्तितो भीते: भीतिहेतोरसंभवात्‌ ॥५३५॥ ह 

गुप्त स्व्छूपकी प्रतीति वाले ज्ञानीके अगुप्तिमयकी अनुपपत्ति---सम्यग्हष्टि पुरुष तो वस्तु 
के स्वरूपको निश्चय रीतिसे रक्षित ही मानता है, और वह भयके कारणको असंम्भव ही 


रज 


१२२ ह पंचाध्यायी प्रवचन एकादश भाग 
मानता है । प्रत्येक पदार्थ है श्ौर वह निरन्तर उत्पादव्ययश्रौव्य रूप है, यह है प्रत्येक पदार्थ 
का शअ्रलौकिक इतिहास । अब इस तरह जब सभी पदार्थ हैं तो वे हैं और सदा परिणमते 
रहेंगे । उनका विनाश किस प्रकार सम्भव है ? मैं भी आ्रात्मा हुं, हूं चैतन्यस्वरूप और अमृत 
हूँ, तो चित्प्रतिभास अमूर्त यह आत्मा किसीके द्वारा प्रतिघातयुक्त नहीं हो सकता | मेरेमें 
कौन आधात करेगा ? किस मृत या अमूर्त पदार्थमें शामथ्यं है कि मेरे इस शमूत चित्प्रकाशर्मे 
झाघात कर सके ? लेकिन ऐसी अदभुत बात है कि इस श्रमतें झात्मामें कौनसी विचित्र ऐसी 
तरंग है कि यह अपने श्रापका बड़ा श्राघात पहुंचाया करती है ? अपने आपमें सिद्ध हो गया, 
झपनेको बड़े प्राधात वाला बना लिया । ऐसी कौनसी विलक्षण तरंग है, भीतर क्‍यों उठता, 
कैसे उठे, उसका रूपक क्‍या है आदि सभी बातें ऐसी विलक्षण हैं कि जिससे ये संसारी जीव 
परेशान है, लेकिन इस परेशानीसे घबड़ाहटकी बात बिल्कुल नहीं है । जिसने अपने श्रापके 
अ्रमृत॑ चित्प्रकाशका निर्णय किया है श्रौर हृढ़तासे कैसा ही श्रपने आपको ढाल चुका है, एक 
निरंय वना लिया है। मेरेको तो बस यह ही जीवनमें करना है । ऐसा जिसका हृढ़तम निर्णय 
हो उसको प्रतिघातकी किर सम्भावना नहीं है, ऐसे चिन्तनसे अपनेमें श्रपनेको हृढ़तम अनुभव 
करें । करने वाला यह सम्यस्दृष्टि श्रमुतिभयसे विपरीत नहीं होता । 
मृत्यु: प्राणात्ययः प्राणा; कायवागिन्द्रियं मनः । 
निःश्वासोच्छृवासमापुश्च दर्शते वाक्यविस्तरातृ ॥५३६॥ 

पञ्च इन्द्रिय तीन बल, श्रायु व श्वासोच्छुचास ग्राणके प्रत्ययरूप मरृत्युभयका निर्देश-- 
श्र मृत्युभयका स्वरूप बताया जा रहा है कि जिससे यह पहिचाना जा सकेगा कि ऐसा मृत्यु- 
भय सम्यग्दृष्टि जीवके नहीं होता है । प्राणोंके नाश होनेका नाम मृत्यु है । वे प्राण १० प्रकार 
के होते हैँ--कायबल, वचनबल और मनोबल, ५ इन्द्रिय, श्वासोच्छुवास और आयु । इस 
तरह इन दस प्राणोंमें यथासम्भव प्राप्त हुए प्राणोसे यह जीव जीवित रहता है । और इन 
दस प्राणोंके वियोगसे मरण होता है। इन दस प्राणोंमें जो ;इन्द्रियप्राण कहा गया है वह 
भावेन्द्रियछूप प्राण है, जो द्॒व्येन्द्रिय रूप प्राण है वह कायमें ही शामिल है । कायबलके साथ 
लनका सम्बन्ध हैं, भौर वह यहाँ मुख्य नहीं माना गया । तो ५ इन्द्रिय भावप्राण हैं । तब 
हो तो सयोगकेवलीमें ५ इन्द्रिय्राण नहीं होते । कायबल, वचनबल, मनोबल, इनमेंसे भी 
मनोबलका सम्बंध भावमतके साथ है। तब ही मनोबल भी सयोगकेवली भगवानके नहीं 
होता । द्रव्यमन यद्यपि है तो भी उस द्रव्यमनके कारण मनोबल नहीं बताया गया । काय- 
बल, वचनवल तो स्पष्ट चीज है। जहाँ तक शरीर है, यह शरीरका बल है, कायबल है, 
लेकिन भ्रयोगकेवली अवस्थामें भय होनेपर भी कायबल नहीं है । क्या है ? जिससे और उन 
प्रकृतियोंके उदय विभागसे जिन प्रकृतियोंका नाश हो गया है (उनकी अपेक्षासे यह सिद्ध होता 


गाया ५३६ श्३्रे 
है कि वे प्रभ्नु शरीरमें भले ही रह रहे है, लेकिन उस तरहसे रह रहे हैं जैस सीसीमें पारा 
रखा हुआ हो । जो लघ्ु॒भ्न्तर्मुहुतमें ही इस शरोरको त्यागकर मुक्त होंगे और सदके लिए 
अशरीर रहेंगे तो ऐसा होनेके लिए जो निकट पहिली स्थिति होनी चाहिए वह एक अदभुत 
स्थिति होती है। जैसे कोई श्रफसर कहीसे चार्ज ले रहा है तो उस समयकी स्थिति बौसी 
विचित्र होती है ? जो चाज ले रहा है अधिकार तो श्रभी उसका है | लेकिन जो चाजं॑ ले 
रहा है उसका जो आकर्षण रहता है कर्मचारियोंका, लोगोंका और उस समयमें उसके विल- 
गाव और नये अफसरका लगाव--इन दोनोंका जो एक प्रकारका घटना संघर्ष है वह एक 
विचित्र होता है। तो जहाँ संसारका तो सदाके लिए विनाश होता है और मोक्षका जहाँसे 
श्रब प्रारम्भ हो रहा है सर्वधामोक्ष, उस समयकी घटना, उस समयक्रा प्रभाव आत्मापर कंसे 
पड़ता है ? सो अ्रयोगकेवलीके किन-किन प्रकृृतियोंका उदय नहीं है, किनका सत्व नहीं है, 
इसपर दृष्टि ।नेसे एक चित्रण आ जाता है । तो १० प्राणोंमें से संसारभअवस्थामें तो ये इन्द्रिय- 
प्राण कभी छूटते नहीं। जब तक यह जीव छूव्मस्थ है तब तक इन्द्रियप्राणोंका वियोग नहीं 
होता । शरीर नष्ट हो गया, विग्रहगतिमें है तब भी इन्द्रियप्राणा लिए है, और कायबल भी 
नष्ट नहीं होता, वचनबल श्रपर्याप्त अवस्थामें ही होता, मनोबज् भी पर्याप्त होता, श्वासोचछुवास 
आयु भी सदा लगा रहता है तो इन १० प्राणोंका वियोग हो जाय उसका नाम मरण बताया 


गया है। इन प्राणोंका सम्बन्ध करके मिथ्याहृष्टि जीव किस तरहसे भय मानता है, ऐसा 
बतला रहे हैं । 

तडड्गोतिर्जीवित भूयान्माभून्मे मरणं क्वचित्‌ । 

क॒दा लेभे न वा देवात्‌ इत्यावि: स्वे तनुव्यये ॥५४०॥ 


मृत्युभयसें “मेरी जिन्दगी रहे, कभी सरण न हो” इत्यादि श्राधियोंकी पीडा--- 
मिथ्याहृष्टि "ोवके मरणाभयके सम्बन्धमें ऐसा चिन्तन चलता रहता है कि मैं जीता रहूं, मेरा 


कभी मरण न हो अ्रथवा देवयोगसे कभी मैं मर न जाऊं, यह पीड़ा मिथ्याहृष्टि जीवके निर- 
न्‍्तर बनी रहती है । सब भयोंमें मरणशभय बड़ा भय माना गया है। और जिसने मरणभयको 
जीत लिया उसीको भ्रमर कह लीजिए । जो अपनेको अ्रमर अनुभव करता हो उसीने मरणा- 
भयको जीता, यों समझियेगा । अपने आपमें श्रन्तःप्रकाशमान जो स्वतंत्र स्वतःसिद्ध निर्वाध 
अप्रतिघाद, जिसमें कोई कुछ कर ही नहीं सकता, ऐसे भ्पने स्वरूपको “यह मैं हूँ, ऐसा. 
जिसने माना और इसके अलावा मेरा भी किसी दूसरेसे क्‍या प्रयोजन पड़ा है ? ऐसा जिसका 
हृढ़ निर्णय है ऐसा पुरुष ही ग्रमर कहलाता है | उनके मरणभय नहीं होता, किन्तु जिसने इस 
आत्माके अमर स्वरूपकों तो तका नहीं तो बाह्ममें पर्यायकी बुद्धि होनेसे जैसे इहलोकभय 

परलोकभय आदिक श्रनेक भय लगा रखे थे उसी तरह इसने मरणभय भी लगा रखा है। 

मैं कभी मर वे जाऊ, सदा जिन्दा रहूं, जो बूढ़ें लोग ऐसा रोज-रोज कहते हों कि हे भगवन, 


"गाथा ४४३ १४४६ 
ऐसे-ऐसे सम्यग्जञातीको मृत्युभय कहाँसे हो सकता है ? सम्यब्दष्टि जीवकों मृत्दभय नहीं हैं, 
इसका कारण बताते है। 

जीवस्य चेतना प्राणा: न सात्मोपजीविनी । 

नार्थन्मृत्युरतस्त:ड्रीः कुतः स्यथादिति: पश्यतः ॥ ५४२॥। 

'आत्मोपजीदियी झेतदाको श्रात्मप्राण समझने वाले ज्ञानीके जुत्युभयक्ा अ्भाव-- 

जीवका प्राण तो चेतना है | जो वस्तुके श्रस्तित्वका श्राधारभूत हो उसे प्राण कहते हैं । जैसे 
अरितिका प्राण गर्मी है । यहाँ चेतनासम्बन्ध वाले प्राणकी बात नहीं कहा । यहाँ वस्तुस्वरूप 
वाली बात कह रहे हैं, अथवा काप्ठकी जान उसके भीतरका सार है । तो यह प्राण अगर 
निकल जाय तो वह चीज न रहेगी । जीवका प्राण है वास्तवमें चेतना । और -वह प्राश है 
आत्माका उपजीवी गुण, सद्भावात्मक शाश्वत्‌ सहजभाव । तो वह चेतना इस जीवके सदा 
रहती है । इसको निरखने वाले सम्यग्दष्टि जीवक़े यृत्युभय 'कट्से उत्पन्न हो ? जिसने किसी 
भी बाह्य वस्तुमें मोह रागद्वेघका लपेट रखा हो, भय उसीको ही होगा और जो सबसे निराले 
अपने आपके चैतन्यस्वरूपको स्व माना जा रहा है उसे किसी भी चेतनाका भय नहीं होता । 
मरणभय उसके लिया गया है । मरुण भी उसको ज्ञेय हो जाता । यहाँ न बैठे चलो वहाँ बैठ 
'गए, क्या ह॒र्ज है ? जैसे संसारमें ऐसी रिजवेंशन सीट मिल जाय और कोई कहे कि यहाँ हम 
बैठे थे, श्राप बैठ जाइये तो वह वहाँ बड़ी खुशीसे उठकर बैठ जाता है | खुश यों हुआ कि 
उसकी समभमें यह था कि यहाँसे उठ गए तो दूसरेकी सीट मिली या नहीं, लेकिन जो उठने 
वाला है वह बता दे कि थहाँ बेठ जाओ्रो तो वह बड़ी प्रसन्नतासे बैठ जाता है । तो जैसे आयु 
ने यहाँ धक्का दिया कि तुम यहाँसे उठ जाझ्रो तो साथ ही यह बताया भी जा रहा कि तुम्हारे 
लिए यह सीट है । नहीं तो उल्कन उसके थी कि यह तो हटा दिया और दूसरी सीटे न दी, 
एक अदयुने सीटको हटा दिया और तरकल ही दूसरे आयुने उसे सीट दे दिया तो उसे दूसरी 
सीटमें बैठनेमें खेद क्यों ? सम्यग्हाट जीव चेतनाको प्राण मानता है, और उनको समभतता है 
कि सीट बदलती है । उसको मरणका भय नहीं होता है | तो आत्माके यथार्थस्वरूपको निर 
खनेके कारण इस सम्यरदृष्टिको मृत्युका भय नहीं है, वह अ्रपनी मृत्यु मानता ही नहीं है, फिर 
भय कहांसे उत्पन्न हो ? इस प्रकार सम्यर्इृष्टि जीवके ८ अज्जोंके वर्णंनमें प्रथम अद्भके प्रसंग 
में जो भयोंका वर्णन चल रहा था उसमें यह मृत्युभयका प्रसंग चल रहा है । 

श्रकस्माज्जातमिव्युच्चेराकस्मिकमयं स्मृतम । 

तथ्था विद्युदादीनां पातात्पातोध्सुधारिणाम ॥५४३॥ 

प्रकस्तातु जात भयका लक्षश--नि:शंकित अद्धके वर्णवके प्रसंगमें ७ भवोंका वर्णन 

जल रहा हैं। उसमें झाकस्मिकभय नामका अन्तिम भय यह बताया जा -रहा है। श्राकस्मिक 


न 


श्चेछ पञ्चाध्यायी प्रवचन एऐकीदश भाग 
याने अकस्मीर्ते बिना कुछ लक्षणोंकि, लिन कुछ चिह्नोंके जो झ्रकस्मात्‌ ही भंग आता हैं उसे 
कहते हैं आकस्मिकर्मय । प्रथम तो थेहें देखो कि आकरस्मिकर्मयंका भ्र्थ हो यह बर्तली रहा 
है कि नकस्मादभय, यानि क्सीसे भरे नहीं । ड्रार्थमं तो यह पड़ा हुआ हैं और जिसका हे 


पडा हुआ है आकस्मिक तो आकस्मिकर्भयका प्‌ म्िये कि जो अचानक बीते ञ्र 
जाती हैं उसे कस्मि है। अथवा ज्राकस्मिकमयका हु अर्थ लगा के कहो 
क्षय, गेल सिर्णाय हीं जहाँ नहीं हुआ है और भय बना हुआ 6 । जितना भय करना 
ब्य(हिए, सामने ने ई सम्बन्ध दीं, भसंग नहीं, ऐसी ४ ज्जीची 
नहीं दें, लगा हु कहते ८ आकस्मिकरमस ) जैसे कहे लीन गिर 
जाये ।र्के ही देखा होगी कि आसमान बादल तो बहंत कम दिंख हैँ, बारिश हों जाती 
है, बा हों अर कोई से (क कहीं ऐसा ते हो हि 

पड जायें, तेज बीरिश हो जाय, पकस्मिकमय एक केथान है कि एक ्डू 

(्रय बन्दूव ः था और के पास ,०क बलिया भी बैठा था । बन्द्क कुन्दा 
तो था बंनि ग्रोर नली थी दूँ नगर, पर उसे वह बनि कहने लगा 
भाई बन्द्रककी अलग घर दो, 0ो “हे क्षत्रिय बोल तुम कयों डरते हो 
इसकी दसरी ओर दो वह कहता - नली हजारों बार गोली 
प्नकलती दैं। " ब्ह्दी कि एक बार ईसे कुन्देंस ही गोली तिर्कल ५३, मुझे 
भय लें. । 4 इस कुंट मे से गोली (_तिकल पड़ी दें तो मेरी जान जायगी । ख्ये 
बात कही 5 +रण नहीं ह्ठे कली भय बतों 5 है, तो मे 

आकर ली आदिक गिरनेसे प्र/णोंका तीर होता, ऐः नमें कल्पनायें करके 

क्ले बिजली ने ये और कहे भेर (ये, इस प्रकार का 
तप झकर्टिमरक सिथ्याहइष्टि डीबोंके होता ८ 
जीतिर्मगा्थी सौस्थ्यं पूद्दीस्थ्य कदापि में । 
इत्येव मीन लता पर्यर्कुलि तचेतसा ४४४ 
स्लथ्यादथिते आकर डा---आरकीरिं हाँ इस २ होता हैं 
धदा मैं स्वर रहूं । मेंरे कभी ता न मय मेरे रोग ने हो जाय 
२ सरागहेवः डक्र यह कप जाय ऐसा हो गये उ्स 

प्रुखकर बीवर उत्पन्न ,येब तें सम्यग्द & सम्भव हैं! जिनको पर्याय 
बुढ्ि दैं। में आत्मीयंताको से जन ही ख्राकस्मिकर्यके | बने हुएं 

तो गेव पर्याय सेसे निरतर चत्त 'रहता 3) सिक 

तायें बची दी रद (स्मकरमय होता है स्मिकाय हे में कहें ६५ ५ 


न 


गाथ। ५४५६ पे १्३७ 


भयोंमें प्रविष्ट है । इहलोकभय, परलोकभय भ्रादिक जितने भी बताये गए हैं, उनके साथ 
आकस्मिकभय भी जुड़ा हुआ है । उस ही में और विशिष्ट कल्पना हो जाती है कि कहीं ऐसा 
न हो बैठे । तो मैं सदा स्वस्थ रहूं, मेरेको श्रस्वस्थता कभी न हो । इस प्रकारकी निरन्तर 
मानसिक चिन्ता बनी रहना, यह आकस्मिकभय कहलाता है । | 

अर्थदाकस्मिकअ्रान्तिरस्ति मिथ्यात्वशालिनः । 

कुतो मोक्षोउस्य तड्ीतेनिर्भीकेकपदच्युते: ॥५४५॥ 

निर्भीकस्वात्मपदसे च्युत मिथ्याहृष्टिक भयमुक्तिका श्रमाव - श्राकस्मिकभय मिथ्याहष्टि 

को ही होता है, क्योंकि वह निर्भय पदसे च्युत है। आत्माका अंतस्तत्त्व जिसमें रूप, रस, गंध 
पर्श नहीं, एक चेतना प्रकाशमय है, सद्भूत है, श्रतुभवमें आता है, ऐसा यह परमार्थ आरात्म- 
तत्व जिसकी दृष्टिमें नहीं है वह ही आकस्मिकभयसे पीड़ित होता है। यदि कोई हृढ़तासे 
अपने आपके परमशरण अच्तस्तत्त्वको ही ध्यानमें ले और मुझे जगतमें अन्य किसीसे प्रयोजन 
नहीं, ऐसे परिरणमनसे जो अपने झ्रापकी ग्रोर झ्रुकनेका वैशिष्ट होवे तो उसके लिए फिर क्या 
भय ? आकस्मिकभय तब होता है जब इस निर्भीक आत्मपदसे च्युत हो । और डो निर्भीक 
श्रात्मपदसे च्युत है उसको मुक्तिका मार्ग कैसे मिल सकता है ? 

निर्भककपदों जीवों स्यादनन्तोप्यनादिसात्‌ । 

नास्ति चाकस्मिक तत्र कुतस्त-्भीस्तमिच्छत: ॥५४६।॥ 

निर्भीकेकपदासुभनी सस्यग्हष्टिके आकस्सिकभयकी श्रनुपपत्ति--अ्रब अपने आपको ही 

देखिये--क्योंकि खुदको शानन्‍्त होना है । खुदपर खुदकी बड़ी जिम्मेंदारों है-। इस जगतमें कोई 
भी पत्नी हो, पति हो, पुत्र हो, धन वैभव आदिक हों, मित्र जन हों, ये कोई भी वास्तवमें 
इस जीवके लिए शरण नहीं हैं । यह.जीव अपने उपयोगको सुधारे और अपने झ्रापको एक 
सहज ज्योतिस्वरूप अनुभव करे, बाह्य पदार्थोका लगाव इस तरह तोड़ दे जैसे कि श्रन्य अनेक 
पदार्थके लगावका ख्याल ही नहीं है । यद्यपि अन्य पदार्थोके लगावका ख्याल तो नहीं है 
लेकिन मिथ्यात्वकी वासना सबके बनी है । जिनके मिथ्यात्व है उनके सारे लोकका परिग्रह 
वासनामें लगा हुआ है, वर्योंकि उनके मिलते जानेपर भी वे अघाते नहीं हैं । लखपति हों तो 
करोड़पति हों तो, श्ररबपति हों तो, सम्पूर्ण राज्य मिला हो तो, तीनों लोकोंका राज्य मिला 
हो तो । तीनों लोकोंका राज्य मिल जाय, ऐसा तो असम्भव है, पर मान लो कदाचित किसी 
को तीनों लोकोंका राज्य मिल जाय तो भी उसकी वासनामें यही बात बसी रहेगी कि प्री 
तो और कुछ मिलना चाहिए । जिसने एक इस सहज स्वरूपको पहिचाना है, ऐसा पुरुष ही 
इस श्रभयपदमें स्थित रह सकता है | तो यह पद अभय है, अविनाशी है, अना|दिकालसे है । 
ऐसे इस अ्रभयपदको जो जीव चाहते हैं उनको आकस्मिकभय कभी नही होता, वयोंकि ऐसा 


श्दथ ! पञ्चाध्यायी प्रवशन एकादश भाग 


बह जीव जो अनादिकालसे है, अनन्तकाल तैंके है, एक स्वरूप है; ऐसा जो ज्योतिस्वरूप हैं 
उस जीवमें भयका बया अवकाश हैं ? भय तो यहाँ हो रहा हैँ इस पर्याथी जीवके । जो 
वास्तविक जीवतत्त्व है, सहंजस्वरूप है उसमें भयका बया अवकाश ? तो जिसने उस अभेये- 
स्वरूपको नहीं पहिंचाना है और इस संतानदान जीवको ही माना कि यह मैं हूं, उसे पद-पद 
प्र भय हुमा करता है । सम्यस्दृष्ट जीवको अपने आपका स्पष्ट रूपसे अनुभव हुआ है, इस 
कारण उसे जगतमें कहीं भी श्राकस्मिकभय नहीं उत्पन्न होता । 
कांक्षा भोगाभिलापः स्थाल्कतेड्मुष्य क्रियासु वी । 
कर्मरि। तत्फले सात्म्यमन्यटध्प्रिशंसनम ॥५४७॥ 
मोगारभिलाष व कर्मकर्मफलसात्म्यबु्ध रूप कांक्षाका लिदेश--वैंवे निःकांक्षित अंग 
का वर्खन किया जा रहा है । जो काम किया जाता है उनमें यह उह्ँ श्य बनाना कि, मुझे 
परलोकमें क्षोगोंकी भराति हो । इसे स्पष्ट शब्दोंमें यह कहा गया ह कि धर्म करके भोगोंकी चीहें 
करना, ब्त भारण करके भावी सुखकी चाह करना सो यह दोष है । यज्यि दोप यहाँ भी हैं 
कि धर्मके एवजमें ऐसी चाह करना कि मेरेंकी भोगसाधन प्राप्त हों वह भी दोष है, लेंकिंन 
सामान्य स्थितिमें कोई साधनकी थोड़ी बहुत इच्छा जग जाय, ऐसी बांत कृदाचित्‌ निम्न पदों 
ज॑ सम्यग्दृश्टिके भी बनती रहती है । जैसे कि गृहस्थ हैं, दूकानपर जाते हैं तो क्‍या थोड़ा बहुंत 
भी चिंत्तमें नहीं आंतों कि दूकान चले ? इस कारण लक्षणमें जरा भी दोप न शभ्रायें, ऐसा 
लक्षण बनाया है कि धर्मधारण करके भोगोंकी चाह ने करना । जो धर्म करके भोगोंकी चाह 
करे उसके तो तियमसे मिंथ्याट्व है । और साधारण खूपसे चरमें रहकर कोई चाह उत्पन्न हो 


#- 


गयी, उनमें विचार करना पड़ेगा । भीतर चौंहें इसकी है कि नहीं, वयोंकि दर्शनमोहका उदय. 


- त होनेंसे ऐसी स्थिति भी होती है कि चीहे तो नहीं है भर चारित्रमोहके उदयमें चाह बनती 
है तो ऐसे समयमें उसका सम्यग्दर्शतका दोष नहीं कहा गया हैं ग्थवा- वह चहि ही नही 
है । इनका बर्णत पहिलें सली-भाँति हो अंक हैँ कि अभिलाषा ओर इच्छामें अन्तर है । 
झभिलाणा होती हैं दर्शनमोहके विपाकमें ओर इच्ची होती हैं चारित्रमोहके विपाकमें । एक 
। जैसे चारित्र नोहके विंपाक्मे क्रौध उत्पन्न होता है भर सम्यग्दष्टि उसे 


शब्दभेंद डॉल ह्‌ 

क्लोधकों नहीं चीहेती: ऐसे ही मान, माया उत्पन्न होती है. उसे भी नहीं चाहता । ऐसा लक्ष्य 

भी होता हैं, इच्छों होती है, उसे थी वह नहीं चाहता । जैसे क्रोधादिक भाव 2 ऐसे ही 

शारित्रमोहके विपाकर्म इच्छा भी है, भंगर भीतरमें अभिलाषा रंचमात भी नहीं हैं । ५ 
को लक्ष्यमें लेकर बताया गया है कि परमाणु मात भरी चीज राग है वह सम्यस्दृष्टि नह 


दर्शनमोहर्कृत । जिसे जरा भी अम है वह सम्यमग्दृष्टि नही 


हाँ लक्ष्णमें बंतलः रहें हैं. कि कांक्षाका अथ. पद है कि जो कीम किये जाते है उनसे 


याथा #४८ १२३६९ 


परलोकके लिए भोगोंकी चाह करना, इस लोकके लिए भी चाह करता, यह सब, कक्षा हैं । 
श्रथवा यों कहो कि कर्ममें और कर्मफलमें आत्मीय भाव रखना, यह मैं हें, इस तरहका अपरि- 
णामी भाव रखना और अन्य दृष्टियोंकी प्रशंसा करना यह सब कांश्षा कहलाता है । यद्यपि - 
प्रन्य दृष्टि प्रशंसा अद्भ अमृद्दृष्टि है, अज्भके प्रतिपक्षमें बताया गया, लेकिन उसका कोई चाह 
से सम्बन्ध है, भोगसाधनोंकी चाहसे सम्बंध है, इस कारण उसके साथ कांक्षा दोष लगा 
है । इस तरह अपने भोगके साधनोंकी चाह करना कांक्षा दोष है | यह दोष मिथ्याहृष्ट जीवों 
ता है। जिनके कांक्षारहित अ्रविकार शुद्ध स्वरूपकी दृष्टि है उनके कांक्षा नामका दोष 
नहीं जगता । , 
हषीकारुचितेषूच्चैरुद्देगो विषयेष्ठु यः । 
स स्यथाज्भोगा विलाष्स्य लिंड्भर' स्वेश्ार्थरक्षनात्‌ ॥५४८७ 
कांक्षाका सुख्य चिह्म श्रराचिकरदिषयोंमें विषादकी संगुति---इस श्लोकमें कांक्षाका 
चिन्ह बताया जा रहा है । ऐसे विषयोंमें यदि बड़ा उद्देग होता है तो समझना चाहिए कि 
वह भोगाभिलाषाका विन्ह है। श्रभिलाषाश्रोंका सूक्ष्म रीतिसे पता प्रड़ना बहुत कठिन है 
और उसका परिचय इस प्रकारसे हेता है कि थदिि अ्रनिष्ट विषयोंमें ढेघ जग रहा है, अनिष्ट 
विषयोंका समागम आनेपर उद्गेग होता हो तो समझना चाहिए कि इसके भोगोंकी अ्रभिलाषा 
है । जैसे भोजनपानमें करीब रोज अच्छा ही भं.जन करते हैं। उसमें बहुतायतसे यह पता 
नहीं पड़ता कि हमको इसमें लम्पटता है या आरूक्ति है। यह सहसा पता नहीं पड़ता, क्‍यों 
कि रोजका काम है, रोज़ ही खाते हैं, रोज ही प्राय: सुविधासे भोजन मिलता है । किन्तु जब 
क्रिसी दिन अनिष्ट भोजन प्रसंग हुआ, »रुत्वकर कोई भोजन मिला या रुचिकर भोजन न 
मिला ऐसा कोई अनिष्ट प्रसंग श्राया उत समय झदि द्वेष ज्गता है तो समभना चाहिए कि 
हयहो विषय रूम्पटता है। इसी प्रकार सभी विप्योंमें यही बात समभनी चाहिए । यदि 
झ्रपते ऋपमानमें विषाद उत्पन्त होता है तो समझना चाहिए कि सम्मानकी अभिलाषा श्रभी 
समाप्त नहीं हुई । श्रथवा साधारण रीतिसे पता नहीं पड़ता कि हमको सम्मानकी अभिलाष। 
है, पर अपमान होनेपर यदि उरूके ग्षाद उत्पन्न होता है तो वह चिन्ह है सम्मानकी 
ग्रभिलाषा । यों साधारण रोतिसे यह विद्धित होता है कि हमें प्रशंशा न चाहिए, क्योंकि रोज 
के साधारण वातावरण हैं, मिलना-जुलना सब चल रहा है, वहाँ यह परिचय नहीं हो पाती 
कि हमको प्रशंसाकी उत्सुकता है। लेकिन जब कभी त्तिन्दाकी बात सामने आये और वह 
उसमें प्राशभय जैसा दुःख मानता हो तो वह सम्मानकी अ्रभिलाषाका सूचक है । तो यहाँ 
कांक्षाका चिन्ह बताया जा रहा है कि जो इन्द्रियसे अ्रकिव्च्चितकर हो, ऐसा विषयोंमें उद्वेग 
होना, यह भोगाभिलाषाक। चिए्ह है, वर्योकि यह स्ट्वि है कि जब अ्ररुचिकर विपयोंमें हंष 


१४० पंचाध्यायी प्रवचन एकॉदश भाग 
है तो इष्ट विषयोंमें राग शवश्य डे । गे 

तद्चथा न रतिः पन्ने विपक्षेप्यर्रत बिना । 

नारतिर्वा स्वपक्षेषपि तहिपज्षे संत बिता ॥४४६७ 

हुषो-ड्ू तिकी रागपरिचायकता-- विरपक्षम हंघ हुए. बिता स्वपक्षमं राग नहीं होता 

और, विपक्षमें राग हुए बिना स्वपक्षमें ढे पं नहीं होता । उत्ते इलोकर्में जो भोगाभिलापाका 
चिन्ह बताया गया है उसीके समर्थनर्में कहा जा रहा है कि विपक्षमें राग नहीं है तो स्वपक्षमें 
ह्ंघ न होगा और विपक्षमें ढ ष है. तो स्वपक्षमें राग होगा । यह कहा गया हैं एक सामात्य 
अत्वय सम्बन्ध बनानेके लिए । अ्रनिप्ट विपयोंमें ढं प होता है तो समभनां चाहिए, कि इप्ट 
विषयोंमें उसके राग लक शान्तिकी परीक्षा अशान्तिके समगिम मिलनेपर होगी । क्षमाकी 
परीक्षा क्रीषके समागम मिलनेपर होती है । तो ऋनिष्ट पदार्थमें यदि है ष जग रहा है तो 
उससे यह सिद्ध है कि हमको इंष्ट पत्तर्थमें राग हैं । तो भोगार्काक्षाका जो चिन्ह बताया गया 
वह संगत हैं । यदि अनिष्ट विषयमें उदवेग होता है. तो समझना चाहिए कि इप्टि वषयमें 
राग है | एक वस्तुमें राग है तो दसरेके ढोष भी ' अवश्य सिद्ध होतो है । दूसरेमें राग है तो 
पहिलेमें ढेष सिद्ध होता हैं तो ऐसे ही यदि ग्रनिष्ट विपयमें द्वंष है तो इष्ट विषयमें राग 


तो यह संसार जो समागम परिवार आदिक हैं, ये तो परीक्षाके अवसर हैं । उस समयमें भी 
खझपने आपके ग्रन्तस्तत्वकी सुध रहे ओर इसकी शरणामें जाकर एके प्रमशान्ति श्राये, जिसके 
बलपर यह कहे दें कि ये सब ने ऊ$थ चीजें है । इनसे मेरा वयी बिगाड़ है ? ऐसा बल 
प्रकट होता है अ्र्निष्ट समागमके प्रसंग । तो भोगाकांक्षाका यह चिन्ह बताया है कि अनिष्ट 
में उद्वेग होता श्षोगाकांक्षाका चिन्ह है । हे 
े शीतहेषी यंतरी कश्चित्‌ उष्शास्पर्श समीह्ते । 
नेब्छेदनुष्णसंस्परणमुष्णस्पशॉभिलाई ॥५५०॥। 
रागह्ेषकी सापेक्षताका हृष्टान्त-3र्फे बातको ही दृष्टान्तमें सिद्ध की रहे हैं । जैसे 
हुषको शींतसे द्वेष है, तो समभाना चाहिए कि वह उष्णस्पशेको 'चाहंता है और जिसको 
शोतस्पशसे अरुचि हो रही है वह उष्शस्पर्शको चाह रहा है । जैसे ठंडके दिनोंमें बहुतसे लोग 
हीटर बगैरांका प्रयोग करतें हैं, तो उनकी यह किया द्ट्स बातको सिद्ध करती है कि उन्हें 
शीत्तस्पशसे द्वेष है । यद्यपि ये दोनों ही स्पर्श (शीत आर उप्णस्पश) हम आपके लिए सहयोगी 
फिर भी इनमें इंष्ट रागका पता सूक्ष्मतासे पाड़ नहीं सकते | तो उसका परिचायक है 


गाथा ३५२ के ! | .. ४६ 


यस्यास्ति कांक्षितों भावों नूनं मिथ्याहगास्ति सः । 
यस्य नास्ति स सद्ृदृष्टियु क्तिस्वानुभवागमात्‌ ॥५५१॥ 

कांक्षाका श्रभाव होनेसे सम्यग्दष्टिके निःकांक्षित गुणकी प्रसिद्धि--उक्त अकार जो, 
वाञ्छाका स्वरूप बताया गया है, ऐसी वांछा जिसके हो वह नियमसे मिथ्यादृष्टि है । भीतरसे . 
भोगसम्बन्धी भ्रभिलाषाश्ोंका जगना तब ही सम्भव है जब कि उसको पर्थायमें ग्रात्मबुद्धि 
हुई है और मानता है कि इस पर्यायके फैले रहनेसे मेरा जीवन है। और उस पर्यायके सह- 
योगी अ्रथवा उस पर्यायका सम्बंध रखने वाले इष्ट अनिष्ट विषयोंमें उसके हेष चलता है।. 
उसमें हो रहा है वह लम्पट । अपने आपकी सुध रहती नहीं, तो समझना चाहिए कि बह 
मिथ्यादृष्टि है, और जिसके यह कांक्षा नहीं है वह सम्यग्हृष्टि है। भोग सम्बन्धी भ्रभिलाषा च- 
' किसी बाह्यपदार्थकी कांक्षासे अपने आपका पूरा होना नहीं समझ पा रहा है तो वह सम्यर्दृष्टि 
है, यह बात युक्तिसे सिद्ध है, स्वानुभुतिसे सिद्ध है और झागमसे सिद्ध है ।-श्रागममें लिखा है, 
“सो यह प्रसिद्ध बात है, पर युक्ति भी बताती है, श्रन्य युक्तियाँ भी हैं कि यदि इन भोगाभि- 
लाषाग्रोंसे तृप्ति होती तो फिर बड़े-बड़े पुरुष उनको छोड़कर निग्नेन्थताको क्यों अ्रद्भीकार 
करते ? और स्वानुभूत्ति तो पूरे तौरसे बतायी गई है । जो पुरुष इस स्वानुभूतिरूप भीतरी 
चारित्रको अ्रद्भीकार करे उस सम्यग्दृष्टि पुरुषके भोगोंकी श्रभिलाषा नहीं होती । 

आस्तामिष्टाथंसंयोगोउसुत्र भोगाभिलापत: । 
स्वार्थसार्थकसंसिद्धिन स्यान्नार्म हिकात्परम ॥५५२॥ 

मिथ्यादहृष्टिके इश्टाथेंसंपोगाभि ल|षाकी श्रनवरतता--सम्यग्हृष्टि जीवकी कैसी भावना 
होती है जिससे कि भोगाभिलाषाको आश्रय ६ 5.ता है ? यह अज्ञानी जीव ऐसी भावना रखता 
है कि परलोकमें इष्ट पदार्थका संयोग है । इप्त लोकमें भी इष्ट पदार्थके संयोगकी श्रभिलापा करे 
वह भी कांक्षा है, पर मुख्यतया यहाँ परलोककी बात यों कही गई है कि जिसको यह भावना 
हुई कि परलोकमें मेरेको सुख भोगनेके श्रच्छे साधन मिलें तो उसके तो नियमसे मिथ्पात्व , 
* है (इस लोकमें कदाचित्‌ चारित्रमोहके तीब्र विपाकसे बाह्यचारित्रमें कदाचित्‌ इच्छा जग 
सकती है, लेकिन उस इच्छामें श्रभिलाषा नहीं है । तो परलोकमें जो भोगाभिलाषा चाहता है 
वह तो नियमसे मिथ्याहृष्टि है और इस लोकमें भी जो भोगाभिलाषा चाहता है वह भी 
मिथ्याहृष्टि जीव है । इस श्रज्ञानी जीवके अपने समग्र कल्याणके अभीष्टोंकी सिद्धि भोग भोगनेके 
अलावा प्रौर कुछ नहीं है। और इस लोकमें जो कुछ उसने समागम पाया है उनमें मौज 
लेना, बस यह ही एक जीवनकी सार्थकता हैं । यह बुद्धि मिथ्यादष्टिके रहा करती है । जो 
कुछ सामग्री. प्राप्त है, बस यही परमविशूति है। इससे बढ़कर और कुछ विभूति नहीं हुआ 
करती ) ऐसी समझ इस अज्ञानी जीवके पड़ी हुई है । 


१४२ पञ्चाध्यायी भ्रवर्न एकादश भांग 
निःसारं प्रस्फुरत्येपं मिथ्याकर्मकपाकत: । 
जस्तोरुय्मत्तवच्चापि वार्घेबातोत्तरज्भदत्‌ ४३४३॥! 

ु सिध्याहष्टिफी उच्सत्तवते निःसार भावमायें--अज्ञानी ,जीवके पूवे इलोककी भाँति 
क्रनिक निःसार भावनायें हुआ करती हूँ । तो ये (भावनायें मिथ्यात्वकर्मके उदयसे होती हैं! 
ु तृप्ति, सन्‍्तोष, प्रानन्‍द जहाँ भाप हो सकता हैं उसकी जब सुध नहीं, उसकी दर्शन ही नहीं तो 
वह वेचारा करे बया ? जीवको जो स्वरूप है वहें यही प्रेरणा करता है कि हमे सुखी हों। 
जीवका आनन्दस्वरूप है, बह तो प्रेरणा करेगा ही कि हम आनन्दर्म रहा करे । भरते अज्ञानी 
जीवको प्रेरणा तो मिल रही है अपने स्वरूपके कारण, लेकिन उसको आ्रानन्दके धामका प्रि- 
बय है नहीं एंव कहाँ वह विश्वास करे, कहाँ विराम करे ? उसको कु जंचेगा वहाँ विराम 
करेंगा । शाती जन झ्रानल्दके धाम हैं । वे तो अपने भापके स्वरूपमें ही परमविश्वाम करते हैं, 
सहजानन्दस्वरूप बनते हैं, लेकिन प्रण्णा तो भीतरमें झनन्दस्वरूपकी मिल रही है, लेकिन 
ज्ञानने उल्ठा जीते बता दिया, तो जिस ज्ञानने यह शनि कराया मिथ्यात्वके पुंटका, लेकिन 
जहाँ जान लिया कि यह ही इस मुझ आरत्माका सर्वेस्व हैं तो बस वहाँ ही मस्न रहता है । 
कैसे कोई उत्मत्त पुष्त उन्मत्तताके कारण यत्र-तत् डोलता रहता हैं' अथवा समुद्रके अ्रन्दर जैसे 
बायुके प्रबल वेगके कारण तरंगें उछलती रहती हैं. ठीक इसी प्रकार भिथ्यात्वके उदयंसे 

इस जीवके समिथ्याव त्पनायें उछलती रहती हैं, जो कि निःसार हैं । 

ननु कारयेमनुदिश्य ने मंन्दोपि प्रवर्तते । 

_झोगाकाक्षा बिना ज्ञानी तत्कथ॑ त्रतमाचरेत्‌ ॥४४७- 

मोगाकांक्षाकें दिनो ज्ञानीके ब्रतक्तियाचरणमें शंक्राकारको आाशंका-- अत यहाँ शंका- 
कार पूछता हैं कि देंखिये-- कितनी ही मंद बुद्धि वाला कोई पुरुष हो वह थी किसी कार्यवी_ 
इयके बिता ने करेगा ; काये करनेकी प्रवृत्ति है तो उसकी ईर्ड भावना तो 
होगी, इच्छा तो कुछ होगी । जब ऊँ उद्देश्य हैं. तब ही तो वह मन, वचन, बगयकी प्रवृति 
कस्ता है! पी ज्ञानी पुरुषको भी देखा गया हैं. कि वह: भी मन, वचन, कायवी प्रदृत्ति करता 
सम्यस्दधि अर्वि अविरत अथवा प्रमत्तविरत मत, वचन, कायवी चेंध्टाये किया करता 


नहीं, इसी प्रक्तार इनकी ये ब्रतचेशयें बिता इच्छाके वैंन कैसे जायेंगी ? शभवा ब्रत भी: यहाँ 
| कोई पुरुष धार कर रहा हैं तो बयों तकलीफ सह रहा है ? मालूम होता है कि उसको दुर्छ 
'घ्वाह हैं वि मुझ सुख मिलें, मुझे शीरम मिले, भोग मिले तब ही तों क्र आदिक किर्या' करता 
हू, बर्योंकि कोई पी काम बिना उद्द श्यके कोई नहीं करता । फिर यहद्द कैसे बताया जा रहा ६ 


तर हु 


गाथा ५६० की १३ 


कि ज्ञानी पुरुषके मोगाकांक्षा नहीं होती ? 
। नासिद्धं बन्धमात्रत्वं क्रियाया! फलमद्दयम्‌ । 
जुभमात्र शुभायाः स्यादशुभायाश्चाइशुभावहम ५५५७ 
न चाउघणडूयं क्रियाप्येषा स्थादबन्धफला बवचितृ । 
दर्शनातिशियाड्धे तोः सरागेषि विरागवत्‌ ॥५५६॥ 
यतः सिद्ध प्रमाणाई नूर्त बन्धफला क्रिया । ' 
अर्वाक्‌ क्षीणकषायेस्योड्वश्यं तड्धेतुसंगवात्‌ ॥५५७॥ 
सरागे वीतरागे का घूनं भौदगिकी क्रिया । 
- अस्ति बन्धफलाइ्वश्यं मोहस्यान्यतमोदयात्‌ ।॥५५५॥ 
न वाच्य॑ स्यादात्महृष्टि: कश्चित्‌ प्रज्ञापराधत:ः । 
अपि बन्धफलां कुर्यत्तामबन्धफलां विदत्‌ ॥५५९॥। 
यटः प्रज्ञाविताभूतमस्ति सम्य्गूविशेषशाम्‌ । 
| तस्याश्चाउभावतो .चून॑ कुतस्त्या दिव्यता हशः ॥५६०॥। 
रुभी क्ियाशोंका फल बन्ध होमेके कारण ज्तोी पुरुंषके स्वानुभुतिका. व हष्टिदिव्यता 
का अमाव बताते हुए शंकाकार हारा उक्त शंकाक्ा समर्थन--शंकाकार पहिली ही शंकाका 
समर्थन करनेके लिए इन ६ इल्नेकोंमें फिर भी बह रहा है. कि देखिये---जितनी भी क्रियायें 
होती है वे उद्दे श्यके बिना नहीं होती । यह बात तो ऊपर बतायी गई है, पर दूसरी बात भी 
यह समभिये कि जितनी भी क्रियायें की जाती हैं उन सब क्रियाश्रोंमें बन्च होना श्रावश्यक 
है । उन क्रियाओ्ोंका फल है बंध होना । यह भी बात पूर्णतया सत्य है और आगममें भी 
बताया है कि यदि वह शुभ क्रिया है तो उसका फल शुभ होगा और भश्रशुभ क्रिया है तो 
उसका फल अशुभ होगा याने कोई भी क्रिया हो उसका ब्रंध जरूर होगा । तो ज्ञानी जीव भी 
अनेक क्रियायें कर रहा है, तो उनका फल भी आवश्यक है। यहाँ यह शद्भूवके लिए बात न* 
रह जायगी कि कोई क्रिया बंध करती हो और कोई बंन्ध न करती हो । जैसे कि कहीं-कही 
कह डाला कि ज्ञानीकी क्रिया बन्च नही करती, अज्ञानीकी क्रिया बच्च करती, तो यह कैसे 
हो सकेगा ? क्रिया तो क्रिया है ! जिसके क्रिया हो उसीके बंध है--ऐसी भी शंका न करनी 
चाहिए. । शद्भूाकार कह रहा है . कि कोई पुरुष ऐसा सन्देह न करे कि ज॑से वीतराय पुरुषमें 
क्रिया होती है, अरहंत भगवानके विहार श्रादिक होता है तो. वह क्रिया- बन्धरूप फलको नही 
उत्पन्न करती । इसी-तरह सम्यग्दर्शनका कोई ऐसा अदूझुृत श्रतिशय है कि उसके कारण 
सराग जीवमें भी क्रिया बन्चफल वाली नहीं होती है । यह सन्देह नहीं किया जा सकता 
'बयोंकि वह .तो वीतराग है। उरूकी क्रिया बंधफल वाली नही है । अगर सराग है और फिर 


पी फए: फिफी पाए 
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भी कहा जाय कि इसकी क्रिया बंधको न करेगी तो इसको कौन मान लेगा ? यह वात स्पष्ट 
सिद्ध है । प्रमाणसिद्ध हैं कि जितनी भी क्रियायें हैं वे सब बन्धरप फुलको पैदा करने वाली 
हैं। १२वें गुणस्थानसे पहिले सभी क्रियायें बन्धको उत्पन्न करती हैं। चाहे वह सराहा हो, 
चाहे वीतराग एच हो | भाखिर क्रिया होती है तो कर्मके उदय होती है । कर्मंके उदयसे होने 
वाली किया नियमसे बन्धको उत्पन्न करेगी । इससे एक भ्गवानको भले ही छुट्टी दें सकते हो, 
बाकी सबके जिंतनी भी क्रियायें होंगी वे बंघडप फलको: अवश्य पैदा करेंगी । और भी सुनो- 
भोहनीयकरमकी प्रकृतिमें से किसी भी प्रकृतिका उदय हो वहाँ बुद्धिका दोष तो हो ही जायगा। 
चाहे. भिंध्यातका उदय हो या सम्यकमिथ्यात्वका हो या सम्यकंप्रकृतिका हो तो जेब दोष 
उत्पन्न हो जायगा तो किसीको स्वांचुभूति वाली भी न कहा जा सकेगा और क्योंकि बुद्धिका 
भ्रविनाभावी तो सम्यकविशेषण हैं । सम्यग्ज्ञानका श्रभाव होनेसे उस जाननमें दिव्यता भी कैसे 
शा सकती हैं ! प्रयोजन यह है कि क्रियायें जितनी होती हैं. वे सब बन्धको उत्पन्न करती हैं 
और जब बंध होता है तो उसका फल नियमसे होगा । तो ज्ञानी जीव इतनी क्रियायें करता है, 
ब्रत पालता है, फिर वी कहा जाता कि उसको बंध नहीं होता, उसके भोगोंकी भारकाक्षा नहीं 
है, यह कसे माता जा सकता हैं ? इस भरकार शंकाकारने अपनी पूर्व शंकाकी समाधान किया । 
नैवं यतः सुसिर्ध प्रागस्ति चानिच्छतः क्रिया । 
इजुभायाश्व को5वशेषो विशेषभाक ॥ २६१॥ 
श्रतिलाषीके भी क्रियाकी संभवताकी सिद्धिकि कारण बतक्ियांचारी ज्ञानीके बन्ध 
शडूबका अभाव बताते हुए उक्त शकाका समाधान--उ्े इतनी बड़ी शंकाकी समाधान. 


गाथा १६५६ १४४, 


शो 


ग्रभाव होनेपर फिर भी जो चारित्रमोहकृत क्रिया होती है वह संघारबन्वफल वाली नहीं 
होती है । 
| नन्‍्वनिष्टार्थंसंयोगरूपा साइनिच्छत: क्रिया । 
विशिष्टेष्टार्थंसंयोगरूपा साइनिच्छतः कथम्‌ ५६ २॥।॥। 
बिना इच्छाके इश्ार्थसंप्रोगहपा क्रिया न हो सकनेकी शकाकारकी आरेका--शंका- 
कार कहता है कि जो यह सिद्धान्त बताया गया था कि ज्ञानीकी क्रिया वन्‍्धफल बाली नहीं 
होती है तो देखिये--ज्ञानी पुरुष ब्रत धारण करता है तो ब्रत तो इष्ट पदार्थका संयोग जैसी 
चीज है। ब्रत चाहता है उसे इृष्ट है और स्वतंत्र होकर हो रहा है | तो जब ब्रतको चाह करके 
कर रहा है इष्ट पदार्थंका संयोग है, तो इष्ट पदार्थका संयोग करने वाली क्रिया न चाहने वाले 
पुरुषके कंसे हो जायगी ? हाँ कोई अनिष्ट पदार्थोका संयोग हो, उसे कह सकते कि बिना चाहे 
भोगना पड़ा । जैसे दरिद्रता आयी, मरण आया या व्याधि आयी तो ये सब क्रियायें न चाहकर 
करनी पड़ी, यह कहा जा सकता हैं। परच्तु इंष्ट पदार्थका संयोग बिना चाहे किया गया, यह 
कैसे कहा जा सकता है ? और जब बिना चाहे ब्रतक्रिया सिद्ध नहीं होती तंब बन्बफल करने 
वाली क्रिया है हो, ऐसा माच लेना चाहिये । 
सक्रिया ब्रतरूपा स्थादर्थान्नानिच्छत: स्फुटम । 
तस्याः स्व॒तन्त्रसिद्धत्त्वात्‌ सिद्ध कतूं त्वमर्थंसात्‌ ॥५६३॥ 
ब्रतक्तियाको स्वतंत्रतासे किया जाना बताकर बिना इच्छाफे ब्नतरूप क्रियाकी अ्रसंभ- 
बताकी आरेकाका शंकाकार हारा ससर्थन--शंकाकार ही पूर्व शंकाका समर्थन कर रहा है 
कि जो ब्रतरूप क्रिया है वह तो समीचीन क्रिया है। तो जो ब्रत न चाह रहा हो उसके यह 
समीचीन क्रिया कैसे हो सकती है ? और ब्त त्तो उसने स्वतंत्र होकर ही किया, चाहकर 
किया, किसीकी जबरदस्तीसे नहीं किया । तो जब स्वतंत्र होकर क्रिया की गई तो इससे 
सिद्ध है कि वह ज्ञानी पुरुष इन ब्रतादिक क्रियाश्रोंकी करता है श्रौर जो करता है सो बन्ध 
पायगा । फिर यह कैसे कहा गया कि ज्ञानीकी क्रिया बन्चफल वाली नहीं होती । श्रेष्ठ क्रिया, 
. ब्रत जैसी महती क्रिया इच्छा किए बिना नहीं हो सकती । ब्रतहूप क्रिया इच्छाके अनुसार 
की जाती है | इस कारण ब्रत करने वाला जो ब्रती पुरुष है, वह बन्ध करने वाला है, यह 
सिद्ध होता हैं। * 
नैंवं यतोस्त्यनिष्टार्थ: सर्वः कर्मोदयात्मकः । 
तस्माज्नाकांक्षते ज्ञानी यावत्‌ कर्म च तत्फलम्‌ ॥५६४।॥। 
कर्मोंदयात्मक सर्व क्रिया व क्रियाफलकी अ्रनिष्ठाथंताका निर्णय होनेसे ज्ञानीके क्रिया 
व त्रियाफलकी प्रनाकांक्षा बताकर उक्त शंकाका समाधाव--उक्त शद्धूके उत्तरमें कहते हैं कि 


रे 5 
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शंकाकारकी उक्त शंका संगत नहीं है, क्‍योंकि जितने भी कमकाण्ड कर्मके उदयमें प्राप्त हुए 
हैं वे सब ज्ञानीको अनिष्ट हैं। इसी कारण ज्ञानी पुरुष समस्त कर्म श्रौर कर्मफलको नहीं 
चाहता । संसारकी जितनी भन्य क्रियायें हैं, वैषयिक क्रियायें हैं, विपय कपाय सम्बन्धी बातें 
हैं उनको तो ज्ञानी चाहता नहीं है, यह बात लोगोंकी समभमें सुगमतासे आ जाती है, लेकिन 
यह बात जरा कठिनाईसे समभमें झायगी कि सम्यस्ट्ृष्टि ज्ञानी पुरुष व्रत महाव्रत, साधुब्रत, 
श्ावकत्नत जैसी क्रियाश्रोंको भी नहीं चाहता, फिर भी करता है । न चाहनेका कारण यह है 
कि उसकी दृश्सिं तो ज्ञानस्वरूपमें ज्ञानके मग्न होनेकी बात ही सर्वोच्च है। इससे हल्की 
बात वह कुछ भी नहीं चाहता । केवल एक यही भावना है कि इच्छा, विकार, राग, भोग 
संयोग कुछ भी न रहे श्रौर मैं केवल एक ज्ञानस्वरूप रह जाऊँ, उसके ऐसा श्रन्तःप्रकाश है, 
इस कारण ज्ञानी पुरुष ब्रतकों भी नहीं चाहता है । फिर कोई कहे कि वे ब्नत करते क्‍यों हैं ? 
तो व्रत यों करना पड़ता है कि जब दुष्ट कर्मोमें फंसे हुए हैं तो इन दुष्ट कर्मोसि निकलतनेके 
लिए जो भी तत्कालके उपाय बन पाते हैं सो किए जाते हैं । तो जब समस्त कम और कर्म- 

फलको ज्ञानी चाहता नहीं है तो ज्ञानीकी ब्नत क्रिया भी बंधकल वाली नहीं है । 

यत्युत: कश्चिदिश्टार्थोइनिष्टार्थ: कश्चिदर्थसात्‌ । 
तत्सव॑ हृष्टिदोषत्वात्‌ पीतर्णंखावलोकवत्‌ ॥५६५४॥ 

हष्टिदोषसे ही किसीकी इ॒हारथता व किसीकी श्रनिशर्थताके विकल्पवका कथन--तथ्य 
॥ यह हैं कि जगतमें कोई भी पदार्थ, कोई भी क्रिया श्रभीष्ट नहीं है, हितकारी नहीं है । 
सभी अतिष्ट हैं, अनिष्टफलके ८ने वाली हैं । चाहे वह शस्त किया हो चाहे दुष्ट, सभी जीवों 
बंगे अहितकारी है, फिर भी इस लोमें प्रयोजनवश पदार्थोमें किसीको इष्ट मान लिया जाता 
है और किसीको अनिष्ट मान लिया जाता है | यह सब मान्यता दृष्टिदोषसे है | मिथ्यात्वकी 
प्रेरणा पानेके कारण यह जीव इन परपदायोंमें 4 छुको इप्ट और कुछको श्रनिष्ट मानता 
हैं। यदि कोई पुरुष ब्रत उपवास आादिक धर्मभाधनोंको हृदयसे इप्ट मानकर करता है तो 
उसे समझता चाहिए कि अन्तः शुद्ध स्वहूपकी सुध नहीं है कि जहाँ मग्न रहकर ही संतोष 
पाया जा सकता है, वह कुओ्जी इसको प्राप्त नहीं हुई है । तब ही जैते पहिले वैभवमें, परि- 
' झनमें इष्टबुद्धि करता था अब धर्मकार्यमें, श्षत आदिकमें इष्टबुद्धि कर रहा है। उसने यह 
नहीं समझा कि इस संसारमें जन्म मरणसे इन सर्वग्रनिष्ठट समागरमोंसे छूटनेका उपाय वर्तमान 
अं इस कमजोर स्थितिमें त भादिक करनेसे बनेगा अन्यथा काम.न बन रुकेगा । इस तरह 
काम बनानेके लिए प्नत किया गया है, न कि उसे इष्ट समभकर ब्नत किया गया है। तो 
यहावि समस्त जगतके साधन पश्र्थ सब अनिष्ट हैं फिर भी यहां क्सीको इष्ट श्रौर किसीको 
झनिष्ट जो माना जाता है तो बहू सब हृष्टिदोपसे माना जाता है । जैसे शंख तो सफेद है, 


साथी ५६७ | १४७ 
पर जिसके हृ्टिदोप है, जिसके पीलिया रोग हैं उसे पीला दिखता हैं। तो दृष्टिदोषस हों ती 
सफेद शंख पीला दिखा । इसी तरह दर्शनमोहके उदयमें मोहबुद्धिमें जो भी कर्मोदयर्स प्राप्त 
समागग हैं उनमें किसीको इष्ट और किसीको अनिष्ट मान लेते हैं दृष्टिमुग्ध प्रारणी । वास्त- 
विक बात यह है कि कर्मोदयसे प्राप्त सभी समागम अनिष्ट ही हैं । 
दृडमोहस्यात्यये दृष्टि: साक्षात्‌ सृक्ष्मार्थदशिनी । 
तस्या$निष्टेउस्ट्यविष्टाथंबुद्धि: कर्मफलात्मके ॥५६६।॥ 

दर्शनमोहफा प्रत्यय होनेपर सुक्ष्मार्थथशिनी दृष्टि होनेके कारण ज्ञाचीके सर्वत्रिय्याष्तनों 
में व क्रियाफलोंमें अऋतिष्ठार्यताका निर्णप--दर्शन मोहनीय कर्मका विनाश हों जानेपर दृष्टि _ 
सक्षम अरथंको देखने वाली वन जाती है । इस कारणसे ऐसी दृष्टि वाले पुरुषके कर्मफलात्मक 
अनिष्ट पदार्थामें श्रनिष्टरूपसे ही बुद्धि हुआ करती है । ब्रत आदिक क्रियायें किस तरहसे हुईं 
इसका कारण देखिये---कुछ कर्मेका उपशम है, कुछ कर्मका उदय है ऐसी जो कर्मोकी स्थिति 
है उस- स्थितिका निम्ित्त पाकर ये ब्रतक्रियायें हुई हैं, न कि आत्माकी शक्तियोंसे, परनिरपेक्ष 
: होकर स्वतंत्रतासे हुई हैं। श्रात्माकी शक्तिमात्रसे जो परिणति होगी वह शुद्ध रत्नश्रयरूप 
परिणति होगी । पूर्ण शक्तिमान किसे कहते हैं ? पूर्णाशक्तिमान उसे कहते हैं जो परकी मदद, 
परका कुछ नी भ्राश्नय लिए बिना स्वयं अपनी शक्तिसे परिणति कर सकता हो । तो आत्मा 
ऐसा ही पूर्ण शक्तिमान है तो उस शक्तिका किया हुआ काम कौन कहलायेगा ? जिस कामके 
किए जाने के लिए किसो दूसरेके आश्रयकी श्रपेक्षा न रहे वह ही कार्य इस पूर्ण शक्तिमान 
ग्रात्माका कार्य है, इसके अतिरिक्त जो अन्य क्रियायें हैं, यद्यपि ऐसी शक्ति जहाँ नहीं है वहां 
न होगी ये तो भी पर उपाधिकी श्रपेक्षा करके हुई है, इस कारण वह सब श्रीपाधिक है, 
कर्मोदयात्मक है श्रीर इस जीवके लिए प्रनिष्ट है । 
6 नचा5सिद्धमनिष्टत्वं कर्मंगस्तत्कलस्य च । 

सवंतों दुःखहेतुत्वाद्युक्तित्वानुभवागमात्‌ ॥५६७॥॥ 

फर्म श्रौर फर्सफलकी दुःखहेतुताके कारण श्रतिष्टार्थंताकी सिद्धिका प्रतिपादव--ज्ञानी 
जीवके हृदयकी बात खोली जा रही है कि वह झपने श्रापमें कितना स्पष्ट और उल्मनसे रहित 
सुलका हुआ दिव्य श्रात्मा है ? इस ज्ञानी पुरुषके कर्म श्रौर कर्मफल ये सबके सव उसे श्रनिष्ट 
हैं । चाहे ब्रतके काम हों, चाहे लौकिक धर्मके कार्य हों, कोई प्रकारके कार्य हों, जो कर्मके 
उदयसे कुछ भी सम्बन्ध रखता है वह सव उसके लिए अनिष्ट है, क्योकि उसका ध्येय यहु 

वन चुका है कि सुझे तो संसारसंकटोंसे छुटकारा पाकर एक निज स्वरूपमान्रमें रम जाना है, 

' झ्ौर जगतमें कुछ भी पृष्ट नहीं हैं । तो बया यह चीज ब्रतके फलसे मिलती है ? यह ॒ तो 


'निविकल्प समाधिके बलसे मिलती है । ब्तमें जो रागाश पड़े हुए हैं उनका फल तो है स्वर्गा- 


श्ड्८ पञ्चध्यायी प्रवचन एकादश भाग 


दिकमें उत्पन्न हो जाना या जो भी संसारकी महान बातें उत्पन्न हो जायें, यह तो सम्भव है, 
किन्तु बात्मा शआ्त्मामें रस जाय, सदाके लिए संसारके संकटोंसे छुट्टी पा ले, यह बातें तो एक 
निरविकल्प समाधिसे हीं भाप हो सकती है । तो जिसने अपना ध्येय इतना शुद्ध वना लिया हो, 
ऐसे ज्ञानी पुरुषको ब्रतक्रिया भी इृष्ट नहीं हैं, करते हुए भी इष्ट नहीं है । जितने भी कर्म हैं 
जितने भी कमफल हैं वे कण रागांशोंकों लिए हुए हैं, ओर बत धारस करते हुए ज्ञानी पुरुप 
के जितना उसके ज्ञान और वैराष्य है. उतनी तो उसके मोक्षमागंकी साधना है और जितना 
उसके राग पड़ा हुआ है, जिसके बलपर ब्रतक्कियायें उठ बैठती हैं, वहें रागांश मोक्षमा्गका 
साधन नहीं, किन्तु संसारमें देवादिक सदृगतिथोंका कारण होता है। तो जितने भी कर्म और 
कर्मके फल हैं वे सदा दुःखके ही कारण हैं, यह बात युक्तिसे भी सिद्ध की गई थी, श्रागम भी 
बताता है और स्वानुभवसे भी प्रसिद्ध होता हैं । जिस पुरुषने अपना ध्येय विद्युद्ध केवल झान- 
स्वरूपमात्र रह जानेका नहीं बनाया है उस पुरुषकी मोक्षमार्ग कहसे प्राप्त हो सकेगा ? ग्र 
जिसने केवल ज्ञानमात्र स्वरूपमें रममेका ही उहंश्य बनाया है उसको यह दिख गया कि यहें 
बात मिविकल्पसमाधिसे सम्भव है, रागसे सम्भव नहीं, लेकिन जब वहाँ तक पहुंच नहीं सक 
रहे हैं. भीर यहाँ इन कषायोंके परिणाम बने हुए हैं, ऐसे समयमें उस ही कामको बनानेके 
लिए एक परम्पराका यत्न किया गया है । यह साक्षात्त मोक्षमार्गंका साधन नहीं है । तो जो 
साक्षात्‌ कीवल्यको भाप्त करनेका उद्द श्य बनाये हुए हैं उसे तो उसकी ओर धुन हैं, न कि ब्रत 
की ओर । बत तो उस ज्ञान और रागकी मिश्र अवस्थामें करना पड़ रहा हैँ । 
झनिष्टफलवत्वात्‌ स्थादनिटार्था ब्रतक्रिया । 
दुष्टकार्यानुरूपस्थ हेतोढ़ ष्टोपदेशवत्‌ ॥१९८।॥ 

अनिष्टफलवती होनेके कार क्षतक्रियाओंकी भी झनिशर्थताका ज्ञानीका रिएंय- 
जतनी भी ब्रतक्रियायें हैं. वे सब मत, बचन कायकी चेप्टायें हैं, ये बन्धकी ही करने वाली 
होती हैं, इसलिए सारी क्षियायें अनिष्ट हैं । तो इतक्रिया भी प्रवृत्तिमयी क्रिया है । ब्रतक्रिया 
का भी फल अर्निष्ट है, क्योंकि क्षतक्रिया रागांशकें कारण वन रही हैं भोर रागांशके फलमें 
सी चाहे अतुविश अनुत्तर विमानोमें स्थित हो जाय, लेकिन क्या उसकी वह स्थिति आदशे 
है? ज्ञानीके निर्णय तो जो सिद्ध ज्गवानकी स्थिति हैं वह आदणशे है। तो जो सिद्ध स्थिति 
का साधन बने वह तो ज्ञानीकों ईष्ट हो सकता है, मगर जो संसारकी किसी भी गतिका 
ह बात ज्ञानीको इृष्ट नहीं हो सकती । अब इस तरह यों कह लीजिए कि संसारी 
प्रारीने वापसे पापक्रियां करके नरकादिक ढुश्स पाथे हैं, कुयोनियोंमें जन्म पाया है तो वह 
काम तो बुरा है हो, उन गतियोमें उत्पन्न होना रा ही है । उन गतियोंमें उत्वस्त होनेक जो 
क्वारण बना हैं वह भी दुरा हैं। अं यहाँ देखिये कि दरतक्रिया करनेके फलमें "व हो गए, 


गाया ४७० १४६ 


ऋद्धियाँ प्राप्त हो गई । तो ये सब समागम भी क्‍या भले हैं या बुरे ? संसारके ये मत एुंप्य 
समागम पुण्यके फलमें प्राप्त होने वाले ये सब समागम, भोगके साधन यह भली बात हूं था 
बुरी बात ? सोचिये, इसने साधुसम जन्म मरणसे मुक्त होनेका ध्येय बनाया है और वह व्यय 
सिद्ध नहीं हो पा रहा है विशिष्ट देव आदिक होनेमें, तो वह भी इस ज्ञानीको बुरा लगता 
है । तो अब इस बतका फल बुरा रहा कि अ्रच्छा ? कोई होता है बहुत बुरा, कोई होता हैं 
मंमला बुरा और कोई होता है कम बुरा । चाहे कितना ही कम बुरा हो, है तो बुरा ही । 
जैसे किसी विपरीत अ्रभिप्राय वाले पुरुषका उहं श्य बुरे कार्यको ही उत्पन्न करेगा, इसी प्रकार _ 
रागांशसे होने वाली क्रिया, वह भी बुरे कार्यको उत्पन्त करने वाली है | इस कारण ज्ञानी 
कर्म और कर्मफलको चाहता नहीं है । उसकी ब्रतक्रिया चाहकर नहीं हो रही है, किन्तु उस 
स्थितिमें एक यह उपाय करना पड़ रहा है । ; 
अथाउसिद्ध स्वतस्त्रत्वं क्रियायाः कर्मणः फलातू । 
कृते कर्मोदयाद्धेतोस्तस्याश्चाइसंभवों यतः ॥५६६।॥ 
कर्मोदयक्रत होनेसे अतक्रियाकी सस्‍्वतन्त्रसिद्धताकी श्रसिद्धि--शंकाकारते यह शच्छा 
की थी कि ज्ञानी तो ब्रतको स्वतंत्रतय करता है, किसीकी जबरदस्तीसे नहीं करता । खुद 
विचारता है कि मैं ऐसा करू, असुक ब्त लूं, तो वह तो उसकी स्वतंत्र क्रिया हो गयी । ऐसा 
शंक्राकारश्ा श्राशय था । उसके समाधानमें कहा जा रहा है कि सम्यग्हप्टिके ब्रतक्रिया स्वतं- 
न्रतासे घिद्ध है, यह बात संगत नहीं है, क्योंकि वह क्रिया भी क्मके फलसे होती है, तो वह 
व्रतक्रिया कर्मका फल हुई । तो श्रब क्रिया स्वतंत्र तो न रही । आत्माकी शक्तिमान्नसे, कर्मो- 
दय बिना, किसी परकी अपेक्षा किए बिना हो उसे स्वयंसिद्ध कहना चाहिए। श्रव यह ब्रत- 
क्रिया तो कर्मका फलरूप हैं, फिर उसे स्वतंत्र कहलाना तो असिद्ध है, क्योंकि कर्मोदय हुए 
बिना ब्रतक्किया नहीं हो पाती । तो कोई पाप कर्मोदय होता है, उससे शअ्रसत्‌ क्रिया बनती है । 
कहीं कुछ सत्‌ कर्मदिय होता है, और-शर उपयोगी उदय होता है, उसके साथ कुछ कपायोंके 
भी उपशम होते हैं, तो इस स्थितिमें ब्रतक्रिया बनती है तो ब्रतक्रिया आत्माकी स्वतंत्रतासे 
कहाँ सिद्ध है ? वह तो कर्मोदय हेतुको पाकर हुई है । इस कारण ज्ञानी पुरुष ब्रतक्रियाको 
स्वतंत्रतासे करता है, ऐसा कहना भी संगत नहीं है, । 
यावदक्षीणमोहस्य क्षीणमोहस्य चा55त्मचः । 
यावत्यस्ति क्रियानाम तावत्यौदयिकी स्मृता ॥५७०॥ 
क्रियादोंके औदमिकत्वकी सिद्धि--चाहें कोई पुरुष क्षीगमोह हो अथत्रा श्रक्षीएमोह 
हो याने किसीका मोह गल गया है, निर्गोह हो गया है, ऐसा पुरुष" हो और किसीके मोह दना 
हुआ है, ऐसा पुरुष हो, सभीकी जो भी क्रियायें होंगी वे सब औदयिकी क्रियायें कहलायेंगी ' 
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ग्रौर बात तो जाने दो, श्ररहंत भगवानके विहार, विव्यध्वनि आदिक भी श्रौदयिकी क्रियायें 
है । जी भी कर्म शेप रहे है उनके उदयमें हुई हैं क्रिया । तो श्रीदयिकी क्रियायें हों, लेकिन 
उनमें अन्तर है । विसी श्रौदयिकी क्रियाके होनेपर बच्यफल नहीं होता और किसी ओऔदयिकी 
क्रियाके होनेपर बन्धयफल हुआ करता है । ज्ञानी पुरुषके जो क्रिया ब्रत आ्रादिक हुए हैं वे. सब 
कर्मोदयकी प्रेरणासे हुए है । हाँ ब्तप्रसज्भ जरूर-जरूर ऐसे हैं कि कुछ ज्ञानका प्रकाश था उस 
स्थितिमें कुछ उस प्रकारका कर्मोदय भी है, इस तरह उसकी ब्रतक्रिया हुई है तो बह है 
श्रौदयिकी क्रिया, और झौदयिको क्रिया किस तरह है, इसका और भी रामर्थन सुनो-- 
पीरुपो न यथाकामं पुंसः कर्मोदितं प्रति । 
न पर॑ पीस्पापेक्षो दंवापेक्षो हि पोरुष: ॥५७१॥ 

फर्मोवियके प्रसड्भमें पोरषकी दंवापेक्षता--देखिये--पुरुषका पुरुषार्थ कर्मोदियके प्रति 
यथेष्ट नही बन सकता है । जब तक जीवके कर्मोदय है तब तक वह जैसा चाहे वैसा पुरुपा्थ 
करे और वह सफल हो जाय, यह बात सम्भव नहीं है । तव जो कुछ कर्मोदयके इस प्रसद्भमें 
बन रहा हैं, वहाँ जो भी क्रिया होती है उसे ऐसा व कहना चाहिए कि वह पुरुपार्थसे हुआा 
है, किन्तु वह तो कर्मोदयकी प्रेरणासे हुआ है । यहाँ संसारमें जो कुछ क्रियायें बनती है उनको 
पुरुषार्थ कहते हैं | लोकमें कहते हैं प्रवृत्तिको पुरपार्थ, मगर इस तरहका पुरुषार्थ कमसे होता 
है, इस कारण यह पुरुषार्थरूप क्रिया भी श्रीदयिकी क्रिया कहलाती है । तो यों कर्मोव्यसे 
जितनी भी क्रियायें होती हैं वे सब श्रीदयिकी क्रियाएं है, और श्रौदयिकी क्रियायें होनेसे उसे 
यह नही कहा जा सकता कि यह सब चाह करके हुआ है | मिथ्याहप्टि जीवके चाह उत्पन्न 
होती है और क्रिया भी बन जाय । सम्यग्हप्टि जीवके किसी भी कम और कर्मफलमें अन्तः 
झभिलाषा नही है, इस कारण ज्ञानीकी क्रिया कमंवन्धफल वाली नहीं है । यह बात जो बह्दी 
गईं है वह संगत है । 

सिद्धो निष्कांक्षितों ज्ञानी कुर्वाणोप्युदितां क्रियाम । 
निष्कामतः कत॑ कर्म ने रागाय विरागिणाम ॥५७२॥ 

कर्मोदयप्रमव क्रियाकों करते हुए भी निराकांक्ष ज्ञानी--उक्त विवेचनसे यह निर्णीति 
हुआ कि ज्ञानी पुरुष निःकांक्षित हैं और वह यद्यपि उदयरूप क्रियाकों कर रहा है तो भी 
उसके ग्रन्तः भाकांक्षा नहीं है । जो निष्काम रूपसे कम करे तो निष्काम रूपसे किया गया 
कर्म रागके लिए नहीं हुआ करता । जैसे एक बात यहाँ प्रसिद्ध है कि निप्काम कर्म करना 
चाहिए । अन्य दार्शनिकोंके यहाँ भी यही बात कही गई है कि फल तो देना ईश्वरके हाथ है, 
लेकिन कर्म करना चाहिए तो निष्काम होकर करता चाहिए । तो ईश्वरवी जगह वहाँ भवि- 
तथ्य लगा लेना चाहिए । फल तो भवितव्यके द्वाथ बात है । फलकी श्रार्काक्षा न करते हुए 
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कर्म करना चाहिए । तो ऐसी बात यहाँ भी लगाझो कि सम्यग्हष्टि ज्ञानी पुरुषको कर्मविपाक- 
वश कुछ कार्य करने पड़ते हैं तो उनकी आकांक्षा उसके नहीं है, इस कारण वह निप्कामकर्म- 
योग है । इससे सिद्ध है कि ज्ञानी जीव निःकांक्षित ही हुआ करता है | विरागियोंकी कोई 
कर्मोदयजन्य होने वाली क्रिया रागके लिए नहीं हुआ करती । वह इच्छारहित हुआ 
करती है । | 
नाशंवयं चास्ति निःकॉक्ष: सामान्योपि जन: क्वचित्‌ । 
हेतोः कुतश्चिद्न्यत्र॒ दर्शनातिशयादपि ॥५७३॥ 
यतो निष्कांक्षता नास्ति न्‍्यायात्सइशन बिना । 
नानिच्छास्त्यक्षते सौख्ये तदृत्यक्षमनिच्छुतः ॥५७४॥ 
सम्यरदशेनके बिना निःकांक्षताकी श्रस्॑वताके विषयसें शंका समाधान--अब यहाँ 
शंकाकार कहता है कि कांक्षारहित होना यह तो एक साधारणसी भी बात बन सकती है । 
जैसे सम्यग्दर्शन न हो, ऐसा पुरुष भी कांक्षारहित देखा जाता है । अनेक मिथ्याहष्टि जन 
जिन्होंने आत्माके सहज स्वभावका अनुभव न किया हो, ऐसे पुरुष भी कभी-कभी इच्छारहित 
हो जाते हैं। और बहुतसी घटनायें देखनेमें भी श्राती हैं। कोई पुरुष बड़े झंकटमें पड़ गया 
और उसमें उसको कुछ लाभ भी नहीं दिखता तो वह उसकी आर्काँक्षाकों छोड़ देता है । ऐसे 
अनेक पुरुष देखे जाते हैं। फिर यह क्‍यों कहा जाता है कि निःकांक्षित गुण सम्यग्हष्टिके हैं ? 
सम्यर्दर्शनके बिना ही मिथ्याहृष्टि जनोंमें, साधारण जनोंमें यह निरखा जाता है कि उनके 
आकांक्षा नहीं है, तब इस बातपर जो जोर दिया गया है कि निःकांक्षितपना सम्यग्हप्टिके ही 
होता है, यह बात तो युक्त नहीं जंचती । इस णंडूके उत्तरमें कहते हैं कि यह सोचना कि 
सम्यर्दर्शनके बिना भी जीवमें निःकांक्षितपना आता है सो वात असंगत है । सम्यग्दशैन हुए 
बिना निःकांक्षितका गुण आ ही नहीं सकता है, क्योंकि निःकांक्षितका श्रर्थ यह बताया गया 
है कि लौकिक जनोंके द्वारा पज्चेन्द्रियके विपयोंमें जो सुख माना जा रहा है उसकी इच्छा न 
होना और न सुखपूरक विषयोंमें प्रवृत्ति होना, यही तो निःकांक्षितपनेमें कहा गया है । तो 
इन्द्रियविषयोंके सुखोंकी इच्छा न होना, यह बात तब सम्भव है जब कि उससे वढ़कर कोई 
अतीन्द्रिय झ्ञानन्द अनुभवमें आया हो । अ्ज्ञानी जनोंको अतीन्द्रिय आनन्दकी बात माँकीमें भी 
नहीं आयो । जिसको अतीन्द्रिय आनन्दकी धुन नहीं है, ऐसे पुरुषको इन्द्रियसुखमें वांछा मिट 
जावे, यह बात असम्भव है । इससे सिद्ध है कि सम्यम्हृष्टि पुरुषके निःकांक्षितपना होता है । 
निःकांक्षितपनेका अ्रथ हैं कि किसी भी संसारके सुखभोगकी चाह न होना । तो संसारके सुखों 
' बी चाहका झभाव हो जाना उसके अ्रसम्भव है जिसके अतीन्द्रिय आनन्दकी मांकी मिली है 


झौर उसकी ओर ही जिसवी धुन बनी है यह धुन मिथ्याहरटिवें: नहीं है । भले हो कारणकूट 
घ 


ली 
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मिलनेपर किसी एक विषयकी आक्काक्षा दूर कर दे, लेकिन अन्य विपयकी ग्राकांक्षा वासना 
रूपमें पड़ी है, श्रथवा श्रन्यकी ग्राकाक्षा करना होता है, जिसके शआ्राकांक्षा न रही विवशतासे 
या द्वेषवश, ऐसे मिथ्याहृष्टि जीवके यह तो नहीं कहा जा सकता कि उसके निःकांक्षित 
गुण है । । 
तद्त्यक्षसुख॑ मोहान्मिध्याहृष्टि स नेच्छति । 
हृडमोहस्य तथा पाकः शक्‍ते: सद्भावतो$निशम्‌ ॥५७५॥ 

मिथ्याहृष्टि जीवके श्रतीन्द्रियसुखकी इच्छाकी भी श्रसंभवता -- मिथ्याहृष्टि जीवने अ्ती- 
हिद्रिय प्रानन्दको समझा ही नहीं है तो वह उसे चाहेगा ही क्या ? ग्रतीन्द्रिय आनन्द उसे 
कहते हैं कि जहाँ इन्द्रियका कोई व्यापार नहीं, किसी भी इन्द्रियका विषय नहीं भोगा जा 
रहा, न शभ्रन्यत्र कहीं विकल्प है, ऐसी समताकी स्थितिमें जो आत्मासे उत्पन्त होने वाला 
ग्रानन्द है, निराकुलता है उसे कहते हैं श्रतीन्द्रिय श्राननद । ऐसे श्रतीन्द्रिय आनन्दको मिथ्या- 
दृष्टि नहीं चाहता, क्योंकि उसके दर्शनमोहका उदय है, वुद्धि ही विगड़ गई है, दृष्टि ही बदली 
हुई है । भले ही कुंछ लेश्या विशुद्ध होनेसे बाह्य पदार्थोमें उसकी आकांक्षा या तृप्णा तीब्र नहीं 
है, लेकिन अज्ञानी जीवके वासनाका अभाव होना सम्भव नहीं हो सकता है । तो मिथ्याहष्टि 
जीवके दर्शनमोहनोयकर्मके उदयके कारण ग्रतीन्द्रिय आनन्दकी भाँकी नहीं होती, न उसे वह 
ध्येय बना पाता । दर्शनमोहनीयका ऐसा ही विचित्र विपाक है कि इस जीवकी बुद्धि या दृष्टि 
ही अपनेसे विपरीत हो जाती है । वह निरखता है बाहरमें ही श्रपना सब कुछ है, सो अन्यमें 
भ्रपती एकता समझता है और सहजस्वरूपमें जैसा ज्ञानानन्दस्वरूप है उसको नहीं परख 
पाता है। । । 
ह उक्तो निष्कांक्षितों भावों गुणः सहर्शनस्य वे । 
; सस्तु का न क्षति: प्राकचेत्परीक्षा क्षमता मता ॥५७६॥ 

सम्परह श्िके निःकांक्षित गुणका समर्थन--यहाँ तक सम्यग्दर्शनके ग्रुणोंमें निःकांक्षित 
गुणका वर्णन किया गया है । ऐसा यह निःकाक्षित गुण सम्यस्हृष्टिका एक अ्विनाभावी ग्रुण 
है। यह परीक्षासिद्ध बात है। थुक्तिसे भी यह सिद्ध होता है कि सम्यस्दृष्टि जीवके इन्द्रिय- 
विषयोंमें प्राकांक्षा रंच, भी नहीं रहती है । यदि रहे तो वह सम्यग्दृष्टि क्या है ” जिसको 
संसारके संकटोंसे छूटकर अपने आपके विशुद्धस्वरूपमें समानेकी धुन लगी हो उसे अन्तरज़से 
किसी बाह्य विषयमें श्राकांक्षा जगे, यह कैसे संभव हो सकता है ? और यदि कदानित्‌ प्रवृत्ति 
होती है उसकी तो समभना चाहिए कि ऐसा ही कोई चारित्रमोहका विपाक है जिससे प्रवृत्ति 
करती होती है, लेकिन £.न्दरसे वह करना नहीं चाहता । उसकी स्थिति एक इस भाँति होती 
' है कि जैसे बंदीकों सिपाहियोंकी प्रेरणके कारण और उनके दंड दिये जानेपर उस चोटको न 
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सह सकनेके कारण चक्की पीसनी पड़ती है काये करना पड़ता है किन्तु उन कार्योंको करते 
हुए भी उन कार्योके प्रति क्या उसको आकांक्षा है ? शब्दभेदसे भी यह भेद है कि इच्छा और 
आ्राकांक्षा । इच्छा तो तत्कालकी इच्छा जो कि विवशतामें भी हो और स्ववशतामें भी हो, किन्तु 
आकांक्षा स्त्रवशमें हुआ करती है । कर्मविपाककी तो विवशता है। ऐसी आकांक्षा सम्यर्दृष्टिके 
नहीं होती, किन्तु मिथ्यादृष्टिके होती है । तो दर्शनमोहनीयका अ्नुदय है सम्यग्हृष्टिके तो उसके 
ऐसी आकांक्षा सम्भव ही नहीं है । 
ग्रथ निविचिकित्साख्यो गुण: संलक्ष्यते स यः । 
सहुर्शनगुणास्पोच्चैगु खो युक्तिवशादपि ॥५७७॥। 
निविचिकित्स गुणके वर्शनक्रा संकल्प--निःकांक्षित गुणके वर्णुनके बाद श्रब निवि- 
चिकित्सा नामक गुग्का स्वरूप कहा जा रहा है । सम्यग्द्शनका यह एक उच्च गुण है | 
निविचिकित्सा गुण भी युक्तिसे, स्वानुभवसे और आगमसे सिद्ध होता है। निविचिकित्सा गुण 
क्या है, यह बात श्रागेके श्लोकोंमें बतायी जायगी, पर शब्दसे श्रर्थ यह है कि विचिकत्सा न 
होना सो निविचिकित्सा है। निविचिकत्स पुरुष वह है जहाँ विचिंक्ित्सा न रहे । तो निवि- 
चिकित्साका स्वरूप स्पष्ट रूपसे तब समभमें आयगा जब विचिकत्साका स्वछप ज्ञात हो जाय | 
सो अब विचिकित्साका स्वरूप बतला रहे हैं । 
आत्मन्यात्मग्रुणोत्कषंबुद्धयां स्वात्मप्रशंसनात्‌ । 
परत्राप्यपकर्षेषु बुद्धिविचिकत्सा स्मृता ॥५७८॥ 
विचिक्वित्साके लक्षणमें श्रःत्मगुरोत्कर्षबुद्धि व परापकर्षबुद्धिकी प्रमुखता--इस श्लोक 
में विचिकित्साक। ऐसा अवूठा लक्षण बताया है कि जिससे विचिकित्साका जितना विस्तार है 
उसवा आधार समभा जाय । विचिकित्साका श्रर्थ है अ्पनेमें श्रविक गुणा समझकर अपनी 
प्रशंशा करना और दूसरेकी हीनता सिद्ध करनेकी बुद्धि रखना, इसको विचिकित्सा कहते हैं । 
प्रसिद्ध तो विचिकित्साका अ्र्थ ग्लानि है। ग्लानि भी कब होती है जब्च कभी अपने आपको 
ग्रविक गुणी समझा जा रहा हो और दूसरेकी हीन समझा जा रहा हो । कोई रोगी पुरुषः है, 
उससे ग्लानि की जा रही है तो वासनामें यह जान रहा है कि मैं ऐसा साफ हूं और दूसरेकी 
उच्चता ध्यानमें नहीं रहती है, ऐसी स्थितिमें विचिकत्सा होती है | विचिकित्साके ढंगकी 
बात कहाँ तक बतायी जाय ? किसी पुरुषको गुरुमें विचिकित्सा हो सकती है । जो गुरुकी 
सेवा करनेमें श्रपती ही ग्लावि समभे । अरे गुरुवोंकी बात तो दूर रही, भगवानकी पूजा करते 
हुए भी मोही जनोंके चित्तमें यह वासनामें बैठा हुआ है कि बड़े हैं तो हम हैं, और हम इन 
भगवानको बहका लेते हैं, इनमें कोई चतुराई नहीं है, हम तो बड़े चतुर हैं तभी तो देखो हम 
,. उनकी भक्ति करके महावीरजी में या और किसी छेन्रमें जाकर मुकदमोंकी जीत कर लेते या 
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गाथा ८२ / इह४ 
ऐसी व्यथाकों देखकर भीतरमें दया बुद्धि भी होती है और भक्ति तो उसकी मूल-थी दही । तो 
उस सेवामें भी दयाका प्रसंग पड़ा हुआ है, अतएवं यहाँ कह रहे हैं कि जिसके श्रसातावग उदय 
हैं और जिसके कारण कोई ग्लानिर्प अवस्था आरा गयी है तो ऐसे दुःखी पुरुष अदयाख्प 
चित्तका न होना इसे कहते हैं निविचिकित्सा । 

नैतत्तन्मनस्यज्ञानस्थज्ञानमस्म्यहं सम्पदां पदम्‌ । 

नासावस्मत्समों दीनों वराकों विंपदाँ पदम ॥५५१॥ 

निविचिकित्सात्माके स्वको सस्पदाधाम व परको विपद्धास माननेके श्रश्नका अमभाद- 

सम्यग्हष्टि जीवके विचार किस प्रकार चलते हैं--यह बात बतानेसे पहिले अ्ज्ञानी जनोंकी 
चित्तवृत्तिकी बात देखिये और उसे समझकर फिर निष्कर्ष यों निकालना कि इस तरहकी 
दु्भावना सम्यग्दष्टि जीवके नहीं है, इस कारण उसके निविचिकित्सा गुण प्रकट होता हैं! 
अज्ञानी जन यह वासना बनाये हुए हैं कि मैं सम्पदाका घर हूं और थे बेचारे दीन विपत्तियोंके 
घर हैं । जिनको महापुरुषोंपर भक्ति नहीं उमड़ी है, और वे कदाचित्‌ श्रसाताके उदयसे व्याधि 
श्रादिकमें घिर गए हैं तो उन्हें देखकर ऐसा विश्वात्त तो होता है कि देखो---मैं कितना सुखी 
हूं, स्वस्थ हूं और सम्पत्तियोंका घर हूं और ये देखो क॑से विपत्तियोंके घर बने हुए हैं ? ग्रज्ञानी 


* जीवको इस शरीरके अन्दर बसी हुई शुद्ध आात्मज्योतिका पता नहीं है कि कोई शरीरसे बड़ा 


व्याधिग्रस्त होकर भी भीतरमें वह अपने अ्रन्तःस्वरूपके श्रानन्दकों भोग रहा है। वह तो यों 
ही निरखता है कि मैं तो सम्पत्तियोंका घर हूं, स्वस्थ हुं, बहुत अच्छा हुं और यह दीन बेचारा 
कितनी विपत्तिमें पड़ा हुआ है ? ऐसी दृष्टि सम्भग्हृष्टि जीवके नहीं है, यह अज्ञानभरी दृष्टि है। 
ज्ञानी जीवको तो उसके रत्तत्रय गुणपर दृष्टि पहुंचती है । जिस भक्तिक्रे प्रसादसे प्रेरिंत होकर 
वह उनकी सेवामें निरत रहता है । तो निविकत्सा गुणमें यह श्रज्ञान नहीं बसा है कि कोई 
यह समझे कि मैं तो सम्पत्तियोंका घर हूं श्रोर यह दीन विपत्तियोंसे घिरा हुआ है, यह मेरे 
समान नहीं हो सकता, ऐसा शअज्ञान सम्यग्हृष्टि जीवके नहीं बसा है । 

प्रत्युत ज्ञानमेवैतत्तत्र कमंविपाकजा: । 

प्राणिनः सहशा सर्वे चसस्यावरयोतयः ॥५८२॥ 

निरविचिकित्सात्साके सब्वे प्राणियोंमें स्वरूपसान्यका परिचय---उक्त श्लोकमें बताया 

हुआ अज्ञान सम्यग्हृष्टि जीवके नहीं होता | तो किस प्रकारका ज्ञान होता है इस प्रसंगमें 
सम्यग्हष्टि जीवकी यह बात इस श्लोकमें कही जा रही है । ज्ञानी जीवके ऐसा ज्ञान होता है 
श्रथवा होना ही चाहिए कि कर्मके उदयसे जो ये चस स्थावर आदिक नाना आकारोंमें, झव- 
स्थाओ्रोंमें प्राणी आये हैं ये सभी प्राणो एक समान हैं। जिसने अ्रपसे अ्रन्तःप्रकाशमांन उस 
सहज चैतंन्यस्वभावका ज्ञान द्वारा अनुभव विया है उस पृरष्वों यह विदित है कि इस आत्मा 
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' का मुलस्वरूप, सहजस्वरूप इस तरह चैतन्यस्वभावमात्र है। तब वह बाहरमें भी सब 
प्राणियोंमें निरखता है कि यह चैतन्यस्वरूप स्व प्राणियोंमें है। इस चैतन्यस्वरूपकी हृष्टिसे 
तों सब प्राणी एक समान हैं, ऐसी समानता जिसने निर्णीत कर ली है, ऐसे पुरुषमें मूलतः 
यह विचार नहीं भरा सकता कि मैं श्रेष्ठ हूं श्रौर मेरे समान यहाँ कोई दूसरा कैसे हो सकता 
है ? यह ज्ञानी जीव दोइन्द्रिय पद्यु-पक्षी आदिक अनेक जीवोंको देखकर भी यह हृप्टि रखता 
है कि स्वरूपतः सर्वे जीव सहश हैं । मैं किसी जीवसे कोई विशिष्ट स्वरूप वाला होऊ और 
ये सब मेरे स्वरूपसे हीन स्वरूप वाले हों, ऐसा नहीं है, किन्तु जो वर्तमान स्थिति उत्पन्न हुई 
है वह सब कर्मविपाकसे उत्पन्न हुई है, यह सब कर्मोका नाटुय है । जितनी जो कुछ भी ये 
. विषमतायें नजर आ रही हैं वे सब कमंके नाच हैं । स्वरूप तो सर्वत्र वही एक है जो कि 
: सहज सुन्दर है, ऐसी दृष्टि मिथ्याहष्टि पुरुषके नहीं होती है । 
प्रथा द्वावभंकों जातौ शुद्धिकायास्तथोदरात्‌ । 
शुद्रावश्रान्तितस्तो हो कइतो भेदो अ्मात्मना ॥५८३॥ 
पर्यायभेंद होनेपर भी स्वरूपसाम्यकी श्रविचलताका दृष्टान्त हारा समर्थन--उक्त बात 
की इस तरह दृष्टान्त द्वारा समझ लीजिए कि जैसे किसी शुद्री, चाण्डालिनीके दो लड़के एक 
साथ उत्पन्न हुए, भ्रव उस छोद्गीका परिवार बहुत निर्धन था | उसे बड़ा खेद हुआ कि जितने 
श्रभ्ची परिवारके लोग हैं उनके ही खानेको पुरा भोजन नहीं मिल पाता, सब भ्रधपेट भूखे 
रहते हैं तो इन बच्चोंको हम क्‍या खिलायेंगे, इनकी कौन सम्हाल करेगा ? या .श्रन्य किसी . 
कारणवश मानो वह शुद्री उन बच्चोंकी पृथक-पृथक्‌ जगहोंमें छोड़ आयी । वहसि कोई एक 
. शूद्र झादमी जो कि निःसंतान था, गुजरा व एक बालकको देखा तो बड़ा खुश हुआ और 
. उठाकर अपने घर ले झ्राया | दूसरे बालकको मानो कोई ब्राह्मण पा गया। वह ब्राह्मरा भी 
निःसंतान था । वह भी एक बच्चा अपने घर उठा लाया। श्रब दोनों बच्चे दोनों घरोंमें पल- 
पुषकर तैयार हो रहे थे | शूद्रगृहस्थ बालक तो मद्य-मांस वगरा अभक्ष्य पदार्थोका सेवन 
करता था, और विप्रग्ृहस्थ बालक़ इनका विरोध करता था तथा पूजा-पाठ, धर्म-कर्म आदि 
करता था। अब देखिये---एक ही माँ के दो बेटे दो जगह पले-पुसे तो बाहरी रूपसे उनकी 
फ्रियाओंमें कितना अन्तर दिखाई पड़ रहा है ? एक बालक तो मद्य आदिक गंदी चीजोंसे : 
नहाया करता है याने मंद्यादिका खूब सेवन करता है भौर दूसरा उनसे छिः छिः करता है । 
इस तरहसे उसकी वृत्तियोंमें भन्तर भा गया, पर कोई जन्मकी बात समझे तो यह कहा 
जायगा कि दोनों ही बालक शुद्वीके हैं, दोनों ही जन्मजात शूद्र हैं। तो जैसे यहाँ अ्रमसे मान 
लिया गया कि यह अ्रच्छा है, यह बुरा है, इसी प्रकार प्रकृत .ृशन्तमें घटाओ्रो--देखिये--- 
' शत यहाँ कुछ विपरीत लग रहा होगा । दृशटम्त्में तो यह बताचा था कि ये सब जीव स्व- 


साया ४८५ म शछ 


रूपसे बड़े विशुद्ध समान हैं और बाहरमें भ्रन्तर पड़ गया है बिगाड़का, और दृष्टान्त यहाँ यों 
आ्राया है. कि जन्मसे तो ये बालक शुद्र हैं, खराब हैं और श्रत्तर श्रा गया है--एक अश्रच्छा 
काम कर रहा, एक बुरे काम कर रहा, तो मुलमें अच्छे बुरेकी दृष्टि न देकर दृष्टान्तमें यह 
निहारता है कि मूलमें तो समानता है प्रौर व्यवहारमें श्रन्तर है । इसी तरह इन सब जीवों 
में मूल स्वरूपसे तो समानता है और ष्यवहारमें झन्तर है कि कोई घ्रस है, कोई स्थावर है, 
यह दृष्टान्त पुण्य-पापकर्मके सम्बन्धमें सही घटित हो जाता है कि जैसे मूलमें बालक खराब है 
और व्यवहारमें ग्रन्तर है, ऐसे ही पुण्य-पापकर्म थे दोनों ही श्रज्ञानरूप हैं, खराब हैं झोर 
व्यवहारमें उनके फलमें अन्तर है । यहाँ दृष्टान्तमें इतना ही ढंग लेना है कि मूलमें समाच 
होकर भी व्यवहारमें सान्‍तर हो गया । इसी तरहसे ये समस्त जीव यूलमें लमान होकर भी ये 
व्यवहारमें नाना जीव योनियोंके भेदसे सान्‍्तर हो गये । तो ज्ञानी जीव तो यों ही निरख रहा « 
है सभी जीवोंको कि ये सब जीव मूलतः एक समान हैं । 

जले जम्बालवज्जीवे यावत्कर्माशुचि स्फुटम्‌ । 

अहंता चाइविशेषाद्दा नूनं कर्ममलीमसः ॥५५४॥ ० 

'स्वरूपतस संसारी प्राखियोंमें कर्मेसम्बन्धके कारण परिणतियोंकी विभिन्नता--जल 
में जिस तरह काईका सम्बन्ध होता है तो जल तो जल ही है, काई भ्रपवित्र है श्रौर उस 
ग्रपवित्र काईके सम्बन्धसे जल भी उस प्रकार परिणम रहा है या प्रतीत हो रहा है । इसी 
तरह जीवमें जब तक कर्मंका सम्बन्ध है तब तक इस कर्ममलीमस जीवके श्रविशेषतासे श्रहं- 
बुद्धि लगी हुई है श्रर्थात्‌ परपदार्थमें जो निज श्रात्मतत्त्वमें विशेषस्वरूप न समभनेके कारण 
परमें श्रापाबुद्धि लग गयी है कि यह पर है सो मैं हूं, अर्थात्‌ इस मोही जीवने पश्रन्य पदार्थों 
, आपा भान रखा है। देखिये विचिकित्साका श्राधार यह है कि जो झपनी पर्याय बन रही है 
उसमें आप्राबुद्धि हो रही है । मैं मनुष्य हू, मैं ऐसी पोजीशन वाला हूं, इस प्रकार परतत्त्वमें 
जो आ्रात्मबुद्धि लग गयी यह विचिकित्साका श्राधार बन रहा हैं तो मोही जीवके इस तरह 
की ग्रात्मबुद्धि लगी है, इस तरह उसकी विनिकित्सा है, पर पर्थायमें श्रात्मबद्धि न होनेसे 
झोर सब प्राणियोंकी समान समभनेसे सम्यग्हष्टि पुरुषके निरविचिकित्सा ग्रुण ही प्रकट 
होता है । 
ह ग्रस्ति सहर्शनस्यथासाँ गरुणो निविचिकित्सक: । 
यतोब्वश्यं स तत्रास्ति तस्मादन्यन्न न क्वचित्‌ ॥५८४५॥ 
सुदृष्टिके निविचिकित्स गुणकी अश्रवश्यंभाविता--यह निविचिकित्सा गुणा सम्यन्हष्टि 

का हो गुण है, -किन्तु सम्यग्दष्टिको छोड़कर अन्य जगह यह निविचिकित्सा गुण प्रकट नहीं - 
होता 8 सेम्बश्ट्ष्टियोंमें निविचिकित्सा नहीं झाती । यद्यपि कुछ इस गुणके सम्बन्धमें बात 
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ऐसी लग रही है तो क्ष्या सम्यग्दृष्टि जीव सदा ऐसे ही विकल्पमें रहता है कि सव जीव समान 
हैं? मैं जिस स्वरूपमें हूं उस स्वरूपसे यह है, मुझसे यह हीन नही है, वया ऐसे विकल्प 
को करते ही रहवा होगा ? निविचिकित्साका ऐसा व्यावहारिक परिणुमन सम्यग्हप्टि ऐसा 
करे ही, ऐसी बात नहीं है, किन्तु उसे इस प्रसंगमें यदि कोई विकल्प श्राये वह तो व्यवहारमें 
बढ़े तो उसे निविचिकित्सा गुण झ्रायगा, विचिकित्साका भाव न श्रायगा । तो यह निरविचिकि- 
त्सा सम्यम्हप्टि जीवको छोड़कर श्रन्यत्र नहीं पायी जाती है, इस कारण यह सम्यश्हप्टिका ही 
गुण हैं । 

फर्मपर्यायमान्रेष्तु रागिणः स कुतो गुण: । 

सहिशिेषेषपि सम्मोहाद द्योरैक्पोपलब्धित: ॥५०५६॥ 

पर्यायरत जीवोंसें निविचिकित्स गुणकी प्रसंभवता--निविचिकित्सा गुरा सम्यस्ह॒प्टि 

के प्रकट नहीं होत।, इसीके समर्थनमें इस श्लोकमें यह वताया जा रहा है कि अज्ञानीके यह 
गुण क्यों प्रकट नहीं होता है ? जड़ और चेतनमें यद्यपि है तो परस्परमें अन्तर जड़में, जड़ता 
है, चेतनमें चेतना है, दोनोंमें महान अन्तर है, लेकिन श्रंतर तो जरूर है, पर मोहबश श्रज्ञानी 
जीव इन दोनोंको एक समभमें रखता है । तो इन दोनोंकों एककी जो उपलब्धि हो रही है 
ध्र्थात्‌ कमेंके उदयसे उत्पन्न हुए इस रागरपर्यायमें जो मुग्ध हो रहा है तो ऐसे स्वरूपसे च्युत 
हुए जीवके निविचिकित्सा गुण कहसे प्रकट हो सकता है ? यहाँ यह बताया गया है कि 
चेतन भोर जड़को एक समभने वाले कर्मकी पर्याथमें उसकी बुद्धि गई है । रागादिक भाव 
केवल चेतनमें उत्पन्न नहीं होते श्रौर न कर्ममें उत्पन्न होते हैं । कर्मका उदय निमित्त पाकर 
जीवकी जो माँकी बनती है तो ये सब कममके व्यपदेश कहलाते हैं। इनमें इसका उपयोग ठहरा 
हुआ है, इस कारण श्रज्ञानी जीवको निविचिकित्साकी भाँकी नहीं झा सकती । उत्त सब जीवों 
की एस सहजस्वरूपकी समानताका वे विश्वास नहीं कर सकते, इस कारण श्रज्ञांनी जीवके 
निविचिकित्सा गुण प्रकट नहीं हो सकता । 

इत्युक्तो युक्तिपूर्वोड्सी गुण: सहर्शनस्प यः । 

नाविवक्षों हि दोषाय विवक्षो न गुणाप्तये ॥४८छा। 

सम्यग्दृष्टि जीवके निविचिकित्स गुणका समर्थव--उक्त प्रकारसे सम्यग्दष्टिके यह सब 

गुण युक्तिपूर्वक प्रतिपादित किया है। यह तिविचिकित्सा गुण निःशद्धितता व निराकांक्षता 
की भाँति सम्यस्हब्टिका मिसयेज गुण है । शानी प्रुरुष इन ग्रुणोंको सम्यस्द्शत्के साथ होनेको 
ग्रवश्यंभावी बताते हैं । हाँ यहाँ धर्मात्मावोंके प्रसज्धमें व्यवहारतः श्राने वाले निर्ग्लानि सेवा 
करने भादिकी श्रवश्यंभाविता नहीं भी है तथापि निश्चयदृष्टिसि परखा गया. शंकानुपलम्भ, 
भोगाकांक्षानुपलम्भ व विचिकित्सानुपलम्भरूप गुणकी दो सम्यग्दर्शनके साथ-प्रवश्यंभाविता तो 
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निश्चित ही है। यदि कोई इन भुणोंकी विवक्षा न करे तो कहीं यह अविवक्षा दोषके जिये 
न बन जावेगी और कोई इन गुणोंकी विवक्षा करे तो कहीं यह न समझ बैठना कि सम्यग्हष्टि 
में गुणोंकी प्रतिष्ठा की जा रही है ? सम्यर्हब्टिमें तो ये गुग् सम्यक्त्वके साथ ही आाविर्भूत हो 
चुके हैं । भला सोचिये--होगा कोई क्या ऐसा सम्यग्हष्टि जो स्वरूपमें झक्रित हो या भयभीत 
हो, क्या होगा कोई ऐसा सम्यग्हष्टि जो इन्द्रियविषयोंके लिये लार टपकाता हो, क्या होगा 
कोई ऐसा सम्यश्दष्टि जो भ्पना स्वरूप अ्रन्य जीवसे गुणाधिक समभता हो ! निःशड्धूता, 
निराकांक्षता व निविचिकित्सा तो सम्यग्हष्टिमें होती ही है । श्रह् जयवंत होग्रो सम्यग्हष्टिका 
पविन्न अन्तविलास । 


॥ इति ३» शान्ति: ७ 


08 पण्चाध्यायी प्रवचन एकादश भाग समाप्त ए 
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पूज्य श्री शुरुवय्य मनोहर जी वर्णी 'सहजानन्द” सहाराज द्वारा रचित 
“पशथ्चाध्यायी प्रवचन का यह एकादश भद्ग सम्पन्न हुआ्ा । 
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प्रवक्ता--अध्याध्मयोगी स्यायतीर्य पुज्य भी १०४ छु० मनोहर जी बर्सी 22 
९ सहजानन्‍द रै महाराज पल देड 


श्रस्ति चामूढद॒ष्टि! सी सम्यग्दशनशालिनी + 
ययालंछुंतवपुष्येतसड्राति सहर्शन नि ॥॥४८८॥ 


तत्वश्षद्धानर द्वानरूप स्ट 
का चंदा का. नाम मई दृष्टि है । शढ कहते हैं मोहित हृष्टिको । मि ग्राट्वकर्मेके उदय 
ह्ः विपरीत परिवयमें मोहित हो गयी उसे कहतें हैं. मूर्े: । मुंढुदृष्टिम 
होती प्राकृतिक है कि ' झतत्त्वमें वहें तत्वका शेडीव के: लेता.हैं। जँसे जीवको शरी< 
। जीवके क्रिया माता । मे ई सुखी कर सकता हूं; ईःखी कर सकता हूँ, मी 
सकता है; जीव कर सकता हैं सणायें मानी तो उसके जीवत य 
घबिपरींत श्रद्धा कहलायाी । दूसी प्रकार बोई शरीय्कों दी मावे, शरीरके उर्ल्े होनेम 
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श्रपनी उत्पत्ति माने, शरोरके नष्ट होने को अपना विनाश माने, यह सब अजीब तत्वमें 
उसका विपरीत श्रद्धान कहलाता है। रागादिक भावकों जो थोड़ा भी विवेकपूर्वक सोचेगा 
उसे दुःखदायी प्रतीत होगा, लेकिन ऐसा दुःख देने वाले रागाढिक भावोंकों ही आपा समभना 
झ्रौर उनमें चैन मानना सो आ्रास्रवतत््वकी विपरीत श्रद्धा है। रागाविक्से दुःखकी वेदना न 
सह सकतनेके कारण प्रयत्न करेगा मिथ्याहृष्टि तो रागादिकको बढ़ातेका ही प्रयत्न करेगा और 
रागादिककी वृद्धिमें ही चेन मानेगा | यों अहितकर रागादिक भावोंमें ही विश्रामकी मंशा 
रखने वाले जीवकी मृढ़दृष्टि कही जाती है | पुण्यफलकी बातें सुनकर अज्ञानियोंके यह संकल्प 
बन जाता है कि भेरे पुण्यबंध हो | पुण्यबंधवो हितकारी मानना और पृुण्योदय श्रानेपर ,उसके 
फलमें हुं मानना और कदाचित्‌ पापक्रा उदय आ जाय तो उसके उदयमें जो खोटे साधन 
मिलते हैं, उनमें श्रपना विनाश मानना, निषाद मानना--यह सब बन्धतत्त्वके विपयमें इस 
जीवका विपरीत श्रद्धान कहलाता है। उनमें जीव यह नहीं समझ पाते कि आत्माका हित 
करने वाला भाव तो शुद्ध भाव है । श्रात्माका जैसा सहजसिद्धस्वरूप है उस स्वरूपका उस ही 
रूप श्रद्धान हो और इस ही प्रकार अन्तः उपयोगका पौरुष हो तो जीवका हित हो सकता 
हैं । इस बातको मिथ्यात्वके उदयमें समझना श्रसम्भव है) तो संसारके प्राणी इस सम्बर, 
भावको नहीं श्रपना सकते हैं श्रौर कदाचित्‌ ज्ञानी जनोंकी कोई ब्रतक्रिया आदिक देखे या 
उनका वैराग्य श्रादिक देखे तो उसको वे दुःखदायी समभते है और दूसरोंपर भी ऐसा ही 
भाव रखते हैं कि देखो बेचारे कितना कष्ट सह रहे हैं और अपने आपको तो शरीरिक कष्ट 
मानकर सहनेका भाव ही नहीं जगता । ऐसे संवर तत्त्वके बारेमें इस मिथ्याहृष्टि जीवकों 
उल्टा श्रद्धान रहता है । जीवके दुःखका कारण इन करम्मोका भार है । इन कर्मोके विपाकरमें 
इस जीवको नियमत: संब्लेश होता, क्लेश होता, ऐसे कर्मोक्रों दूर कर देना इस ही में तो 
श्रात्माका हित है । और ये कर्न दूर होते हैं इच्छाप्रोंके श्रभावस । जब तक इच्छा है, रागा- 
दिक भाव हैं तब तक प्रकृत्या इन कर्मोक्रा सम्बन्ध रहता हैं और उस कर्मेफल्से विपरीत हुए 
ये प्राणी चतुरगतिमें भ्रमण करते हैं | तो इच्छाके श्रभावमें इस जीवका इतना महान कल्याण 
है, किन्तु जिध निर्जराभावत्ते जीवका परमहित है उसे यह नहीं करना चाहता, उससे यह दूर 
रहता है, ऐसा निर्जरा तत्त्वके सम्बन्धमें विपरीत श्रद्धान होना, इसे कहते हैं मृढ्दृष्टि | मे,क्ष 
को किसीने यों समझ भी रखा हो कि बड़ा सुख है, और सुखका श्रभिलाषी कोई संसारी 
प्राणी उस मोक्षकी भी चाह करे तो वह इसी प्रकार सुखकी चाह करता है कि जैसे संसारके 
सुख देखे जा रहे हैं । उनको देखकर श्रनुमान करते है कि इन सुखोंसे अ्रनग्रिनते सुख है मोक्ष 
में, सो इस प्रकारका भ्रद्धान मोक्षका श्रद्धान ही क्‍या हुआ ? वह तो विपरीत श्रद्धात हुआ । 
भौर जो वस्तविक मोक्षका स्वरूप है, जहां निराकुलता है, किसी प्रकारका क्‍लेश नहीं नै 


६५० 





पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 


प्रवक्ता--भरध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थे पुज्य भी १०५ क्षु० मनोहर जी धर्खी 
“सहजानन्द” महाराज 


्रस्ति चामुद्दप्टि। सा सम्यस्दर्शनशालिनी । 
ययालंकंतवपुष्येत:ड्राति सहर्शनं नरि ॥५८८॥ 
सम्यग्हृष्टिक श्रमृद्दृष्टि भुणका निर्देश--इससे पूर्व सम्यग्दर्शनका माहात्म्य, स्वरूप 

धोर सम्यग्दशनमें क्या-क्या चमत्कार होते हैं, उनका वर्णन करके सम्यग्दशंनके अंगभूत 
नि:शंकित, निःकाक्षित और निविचिकित्सा श्रंगोंका वर्णन किया गया । अरब अमृद्दृष्टि श्रद्ध 
का वर्णन चल रहा है। प्रमृढ़हष्टि गुण सम्यग्दर्शन सहित होता है । प्रर्थात्‌ सम्यग्दष्टि जीव 
के ध्रमृढ्हृष्टि नामक गुणा प्रवश्यंभावी है। श्रमृढ्हृष्टि ग्रुणसे विभूषित जो श्रात्मा है उसमें 
संम्यरदर्शन शोभायमान होता है। श्रमूढ़हृष्टि न हो श्रर्थात्‌ मृढ्हृष्टिपना हो और सम्यग्दर्शन- 
पैना हो यह बात असम्भव है । इस कारण सम्यर्दर्शनके साथ श्रमूढ़ह॒ष्टिका होना श्रवश्यंभावी 
है और इसी गुणके कारण इस सम्यवत्वकी शोभा होती है । अमृद्हृप्टिका प्र क्या है भौर 
इसमें किन-किन बातोंका प्रतिषेध किया गया है, इस सबका वर्णन शआ्रागेके श्लोकमें श्रायगा, 
जिममें सर्वप्रथम मुढ़दृष्टि व श्रमृढृहृष्टिका लक्षण कहा जा रहा है । 

धतत्त्वे तत्त्वश्नद्धानं मूढ्हष्टिः स्वलक्षणात्‌ । 

मास्पि सा यस्य णीवस्य विख्यातः सोस्त्यमृढहक्‌ ॥५५६॥ 

धतत्त्वमें तत्त्वश्रद्धानर्प मुढ॒हृष्टिका सम्य्दृष्टि जीवसें श्रभाव--अतत्त्वमें तत्त्वस्वरूप 

का श्रद्धान हॉनेका नाम मूढ्दृष्टि है | मूढ़ कहते हैं मोहित हृष्टिको । मिथ्यात्वकर्मके उदय 
मे जिसकी दृष्टि विपरीत परिचयमें मोहित हो गयी है उसे कहते हैं मूढ़ह॒ष्टि । मूढ़हष्टिमें. 
यह बात होनी प्राकृतिक है कि ध्तत्त्वमें वह तत्त्वका श्रद्धान कर लेता है । जैसे जीवको शरीर 
रूप माना, जीवको क्रिया माना । मैं दूसरेको सुखी कर सकता हूं, ढुःखी कर सकता हूं, मार 
जीवित कर सकता हूं श्राविक धारणायें मानीं तो यह उसके जीवतत्त्वके विषयमें 


सकता हूं, का 
कोई शरीरको द्वो आपा माने, शररीरके उत्पन्न दे 


विपरीत श्रद्धा कहलाया । इसी प्रकार 


गाथा ४८६ १६२ 


ग्रपनी उत्पत्ति माने, णशरीरके नष्ट होने को अपना विनाश माने, यह सब अजीव तत्वमें 
उसका विपरीत श्रद्धात कहलाता है। रागादिक भावकों जो थोड़ा भी विवेकपृर्वक्र सोचेगा 
उसे दुःखदायी प्रतोत होगा, लेकिन ऐसा दुःख देने वाले रागाढिक भावोंकों ही आपा समझता 
औऔर उनमें चैन मानना सो आख़वतत्त्वकी विपरीत श्रद्धा है। रागादिकसे दुःखकी वेदना न 
सह सकनेके कारण प्रयत्न करेगा मिथ्याहृष्टि तो रागादिककों बढ़ानेका ही प्रयत्न करेगा और 
रागादिककी वृद्धिमें ही चैन मानेगा । यों अ्रहितकर रागादिक भावोंनें ही विश्वामकी मंशा 
रखने वाले जीवको मूढ़हृष्टि कही जाती है । पुण्यफलकी बातें सुनकर गज्ञानियोंके यह संकल्प 
बन जाता है कि मेरे पुण्यबंव हो । पुण्यबंधवगे हितकारी मानना और पुण्योदय आनेपर उसके 
फलमें हे मानना और कदाचित्‌ पापक्रा उदय भरा जाय तो उसके उदयमें जो खोटे साधन 
मिलते हैं, उनमें अपना विनाश मानना, निषाद मानना - यह सब बन्धतत्त्वके विषयमें इस 
जीवका वि१रीत श्रद्धान कहलाता है। उनमें जीव यह नहीं समझ पाते कि आत्माका हित 
करने वाला भाव तो शुद्ध भाव है । श्रात्माका जेसा सहजसिद्धग्वरूप है उस स्वरूपका उस ही 
रूप श्रद्धान हो और इस ही प्रकार अन्त: उपयोगका पौरुष हो तो जीवका हित हो सकता 
है । इस बरातको मिथ्यात्वके उदथमें समझना श्रसम्भव है। तो संसारके प्राणी इस सम्बर, 
भावको नहीं श्रपना सकते हैं श्लोर कदाचित्‌ ज्ञानी जनोंकी कोई ब्रतक्रिया श्रादिक देखे या 
उनका वैराग्य आदिक देखे तो उसको वे दुःखदायी समभते हैं और दूसरोंपर भी ऐसा ही 
भाव रखते हैं कि देखो बेचारे कितना कष्ट सह रहे हैं और अपने आपको तो शरीरिक कष्ट 
मानकर सहनेका भाव ही नहीं जगता । ऐसे संवर तत्त्वके बारेमें इस मिथ्यादृष्टि जीवको 
उल्टा श्रद्धान रहता है । जीवके दुःखका कारण इन कर्मोका भार है । इन कर्मोक्रे विपाकमें 
इस जीवको नियमत: संक्लेश होता, क्लेश होता, ऐसे कर्मोक्ों दूर कर देना इस ही में तो 
श्रात्माका हित है । और ये कर्न दूर होते हैं इच्छाप्रोंके ग्रभावसे । जब तक इच्छा है, रागा- 
दिक भाव हैं तब तक प्रकृत्या इन कर्मोक्ा सम्बन्ध रहता है और उस कमेफलसे विपरीत हुए 
ये प्राणी चतुर्गतिमें भ्रमण करते हैं । तो इच्छाके भ्रभावमें इस जीवका इतना महांव कल्पाण 
है, किन्तु जिम्त निर्जराभावत्ते जीवका परमहित है उप्ते यह नहीं करता चाहता, उससे यह दूर 
रहता है, ऐसा निर्जरा तत्त्वके सम्बन्धमें विपरीत श्रद्धान होना, इसे कहते हैं मृढ्दृष्टि | मं.क्ष 
को किसीने यों समझ भी रखा हो कि बड़ा सुख है, शोर सुखका श्रभिलाषी कोई संसारी 
प्राणी उस मोक्षकी भी चाह करे तो वह इसी प्रकार सुखकी चाह करता है कि जैसे संस्तारके 
सुख देखे जा रहे हें ॥ उनको देखकर अनुमान करते हैं कि इन सुखोंसे अ्रनगिनते सुख है मोक्ष 
में, सो इस प्रकारका श्रद्धान मोक्षका श्रद्धाव ही क्‍या हुआ ? वह तो विपरीत श्रद्धान हुआ । 
भोर जो वस्तविक मोक्षका स्वरूप है, जहाँ निराकुलता है, किसी प्रकारका वलेश नहीं है, 


(६९ पंचाध्यायी प्रवंचन॑- द्वादश भाग 
ब्लेशका कारणभूत शरीर भो नहीं है, इसी कारण अनन्तज्ञान, भ्रनन्तदर्शन, प्रनन्‍्तशक्ति भर 
श्रनन्तग्नानन्‍्द प्रकट होता है, ऐसे विश्ुद्ध स्वरूप वाले मोक्षकी बाट भी नहीं जोह सकते हैं ये 
भ्ज्ञानी पुरुष । लोकमें देखते हैं कि जो पुरुष या जो घटना जीवको सुखदायी मालूम होती है, 
बड़े चावसे उसकी प्रतीक्षा करते हैं, तो मोक्षवी यदि कोई प्रतीक्षा करे तो उससे यह प्रमाणित 
होता है कि इसको मोक्षका स्वरूप रुच गया है, लेकिन मोही पुरुषोंकों मोक्षतत्त्तकी खबर भी 
यथार्थ नहीं है। इस तरह मोक्षतत्त्वके सम्वस्धर्मे विपरीत विश्वास हो, मृढ्हृष्टि हो, तो यों 
उ्तस्तत्वमें तत्त्वका श्रद्धान होना मूढदृष्टि है, ऐसी दृष्टि जिस जीवके नहीं होती है, ऐसे जीव 
को अमुद्दृष्टि कहते हैं । प 
अस्त्यसद्ेतुदृष्टान्तैंमिथ्याइर्थ: साधितो5पर: । 
; नाप्यलं तन्न मीहाय दृडः्मोहस्योदयक्षतेः ॥५६०॥॥ 

ज्ञानीके कुदृष्टियों हारा मिथ्याहेतुहान्तताधित ग्रथके प्रति मोहका झभाव--शअ्रन्य 
दाशैनिकों द्वारा जिन्होंने स्थाह्नदका झाश्रय नहीं लिया, किसी एकान्तमें रहकर अथवा सांब्य- 
हारिक प्रत्यक्षसे ही सर्वस्व निर्णय कर अनेक हेतु भर दृष्टान्तों हारा मिथ्यास्वरूपकी दृष्टि 
की हैं भ्ौर ऐसे विपरीत स्वरूपके प्रतियादत करने वाले हजारों अ्ंथ भी मौजूद हों श्रौर कभी- 
कृभी अपने समभे हुए वस्तुस्वरूपकी हढ़ता करनेके लिए उनका अध्ययन करे, कोई बात भी 
सुने, तिसपर भी दर्शनमोहनीयका क्षय हो जानेके कारए, दर्शनमोहनीयका अन्ु॒दय हो जानेके 
कारण वह सब उपदेश इसे मोहित नहीं कर सकते । तो यह सब असदूउपदेश इस सम्यस्दृष्टि 
पुरुषको मोहित करनेमें समर्थ नहीं हैं । जैसे कि यहाँ किसीने श्रांखों ही कुछ देख लिया हो 
झौर उसके विपरीत कोई कुछ बात कहे तो उसको वह प्रमाणित कर ही नहीं सकता । यद्यपि 
यहाँ आँखों देखी बातमें भी कोई विपरीतता बन सकती है, जो समझा हों, पर प्रायः आँखों _ 
देखी बात बड़ी प्रमाणित मानी जाती है । कोई पुरुष अपनी आँखोंसे कोई घटना देख ले भौर 
उसके विरुद्ध कोई कुछ कहे तो उसको 'माननेके लिए वह राजी नहीं हो सकता । इसी प्रकार 
दर्शनमोहके अनुदय होनेपर अपने आपके उपयोग द्वारा विशुद्ध स्वरूपका, आनन्दका, ज्ञान 
उ्योतिका जिसने साक्षात्कार कर लिया है उस पुरुषको अब कोई मिथ्या वस्तुका स्वडय किसी 
तरह मोहित करनेमें कारण नहीं हो सकता । ३० 

सूक्ष्मान्तरितदूरार्थे दर्शितेषपि कुदृष्टिभि: । 
.. . ताल्पश्ुतः स. मुह्य त कि पुनश्चेहरहुश्नुतः ।१६ (॥। 

कुदृशिप्रदशित श्रथमिं ज्ञानीके सुग्ध होनेकी श्रसम्भवता--अनेक कुदृष्टि जनोंने, जिल्होंने 

' श्ञात्माके सहजस्वरूपका अनुमोदन नहीं कर.पाया और जिस किसी भी परतत्वमें हित. मान 


लिया, ऐसे वुद््टिजनों: हारा सुक्ष्म, श्रंतरित दूखर्ती पदायथक्रि सम्बन्धमें. भी बु छ उपदेश हुआ, 


गाथा -५६२ 5 है देर 


लेकिन जिनका मूल ही अमपूर्णा है उनकी अनेक युक्तियाँ किस तरह समीचीनताको लिए हुए 
हो सकती हैं ? तो कुधी जनों द्वारा सूक्ष्म अन्तरित दूरवर्ती पदार्थोक्रो भी किसी रूप बताया 
गया है, लेकिन उनमें भी यह सम्यग्ज्ञानी जीव मोहित नहीं होता । जो थोड़ी भी सत्य जान- 
कारी रखता हो, वह उन कथनोंमें मुग्ध न होगा | सूक्ष्म पदार्थोके सम्बन्धमें अतत्त्वज्ञ पुरुषों 
ने वर्णन किया है--जैसे शक्त्यांशरों ही परमाणु मान लेना। आजकलके वैज्ञानिक लोग 
शकत्यांशकों अ्रणु मान रहे हैं और जिसे अणु समझ रहे हैं और जिससे काम ले रहे हैं वह 
स्कंध है । कहाँ तो अनेक परमाणुश्रोंके पिण्डको अणु समझ लेना और कहाँ किसी केवल 
शक्तिको ही श्रणु मान लेना ये सन्देह तुलापर चलती हुई धारणायें, ये सुक्ष्म तत्त्वके बारेमें 
विपरीत श्रद्धान हो तो है। भ्रथवा केवल सूक्ष्म तत्त्वोंके कारग्य क्या हैं ? किससे भिन्न हैं, 
किससे अभिन्‍न हैं, इसका कुछ निर्णय न करके जैसा कुछ विकल्पमें श्राया बोल दिया, यह 
सुक्ष्मका विपरीत कथन है । अन्तरित राम, रावरा श्रादिक हुए हैं और अ्रगेक कथानक ऋषि 
संतोंने गढ़े हैं, वे भ्ंतरितके बारेमें आख्यान हैं। उन्होंने बहुतसी श्रसम्भव बातोंकों भी कथा- 
नकके रूपमें गढ़ लिया है श्रौर जिन्हें यह कहकर छोड़ दिया गया है कि ईश्वर और उनके 
अवतारोंकी लीलायें हैं। उन कथनोंमें परस्पर विरोध भी (जंचता है । कभी कह दिया कि 
रावण बड़ा विद्वान था, तत्त्वज्ञ था, कुशल था तो कहीं ऐसा कह दिया कि वह तो राक्षस था, 
मांसभक्षी था । इस तरह परस्पर विरुद्ध और अश्रसम्भव कथानक रचना, यह सब तो विपरीत 
प्रतिपादन है । दूरवर्ती पदार्थेके सम्बन्धमें जैसे १४ भुवन हैं श्रथवा अनेक यत्र-तत्र द्वीपोंकी 
रचनायें बताना, इस तरह दूरवर्ती पदार्थोके सम्त्रन्धमें भी विपरीत प्रतिपादन है, इस सबको 
सुनकर सम्यग्हष्टि जीव उन कथानकोंमें मुग्ध नहीं होता । 
अर्थाभासे5पि तत्रोच्चै: सम्यर्दष्टेन मृढ़ता । 
सुक्ष्मानन्तरितोपात्तमिथ्यार्थसयथ कुतो श्रम: ॥५६२॥ 

श्र्थाभाससें भी सृढ़ न हो सकने वाले जीवके भिशथ्यार्थमें श्रमकी नितान्त असंभवता-- 
सस्यग्दृष्टि पुरुप तो जहाँ कहीं भ्रच्छे कथनके बीचमें भी कोई कथन श्रर्थाभास वाला जंच 
रहा हो वहाँ ही मुग्ब नहीं होता तब फिर आगमप्रसिद्ध जो कुछ सूक्ष्म श्रंतरित आदिक पदार्थों 
के सम्बन्धमें वर्णन हुआ उनमें मुग्व क्या होगा ? अथवा अन्य पुरुषोंके द्वारा बताये गये जो 
आभासरूप कथन हों उनमें भी क्‍या मुग्च हो सकेगा ? यों सम्यग्दृष्टि पुरुष अतत्त्वश्रद्धानसे दर. 
रहता है और अपने आपके स्वरूपके त्रिषयमें निःशंकित होकर यथार्थ प्रतीति बनाये रहता 
है । इस प्रकार सम्यग्दृश्कि अमृढ्दृष्टि अंगका कुछ स्वरूप बताकर अब आगे यह बतायेंगे कि 
किस-किस प्रकारके विचारोंमें अपना सम्यग्दर्शन बनाये रहता है जिन विचारोंके द्वारा ज्ञानी 
झपनते उदहिष्ट मार्गकी ओर द्रतगतिसे बढ़ता जाता है । 


वल्वध्यागी प्रवचत द्वादश भाण 


ण्द है. 
शधा लौविंयी ्ि व्पसात्‌ 
| साररशित धाईइनिश्फल (५६ पे 
छतिष्दफल ्क््फी पर द्वारा भा ज्ञानी हए 
कक मूद्दधित। गण मूढ् । होना अमर 
फहते दें. ' तो मूढ (छुत-किरन कारणोंसे होती है, से एक कारण यह भी हैं क्लोग 
लौकिवी हटियें आये व जाते ० जोआ कुलमें ६ चली श्ायी दें, जन दिशम हद 
खली आयी छोड़ सकती है, क्योकि उप ही आा राम जस्मसे चहे 
आये 5, ऐसी- क्के व हर मूढ्टट बन करती हैं सभ्य 
जनता हैं. मर्मकों तिं' लौविंकीं छ्ढि (दकल्पोर्से शहोती रह? & रिंग आत्मा 
छुतका कोई अंक नहीं मिल छ्स लौकिंतेंगे 5 ढ्वंगे (सार 9८7 करते रहते 
नि: (नाम हें थे झपने पके शरणर्थृते ट्मतत्वका 
नहीं हशी शेर इस हे बगरण वी ॥ पदार्थोमिं एक से लग हूं वे %ुएग सार- 
हीन उनके त्मामें बोद वजनी सारमू नहीं पा दलपर वें वर्स्ते 
€्वक ठु्े ढ हैं, इस की होते ५9५ बाहलाते है. ' तो लीं हढ़िंकों तो सार- 
होन पुष्य ते दे दे आर्निष्ट क्री देने “ | में आकर छ लीग 
सा सोते 5 छ्क मु पुष्य होगा, में होगा, सुख-शास्ति | हढ़ियोंकि नव मे 
पंख हु0, त्त बलि लीग सुखके बजाय कई पते 6, गा अव्म पाते है 
पुष्पके ने ववका वेग तह आस स्णु ली की रूढिं शी फलके देंते बाली हैं 
श्र छूनक टी आझारने पट चए्ए करते हे 
द्रफला#तिप्ट हेतुशूः न्य योगपंटी 
दुस्त्पाज्य लौकिंकी दि (४६४४ 
ऋनिष्टफली तुशन्ण 'किकी दि दुष्क्रसेपाकर 
छतों ० दुसत्पाज? हा नी पर्दे प्टिकी (्चारधारा ही हें जो लौकिंकी हूढिं हैं. “6 
कलरहिंत है बंधा ढोत। चाहिए, इस जी (हुतका १ बह हैं 
पोक्षफर्ण। आत्मसंतोप' त्मरमण ) ककी रूढिं पल सर्क्ते है? क्योकि 
लीकिंती ऋदिं रहित 6. क्र तो अ्रशिध्फल हैं उंसासरतिण करनी, 
कुरयोर्ति मु जन्म परुण करती अर होता है तथा वर तुशुल्प हैं. दर रे 
श्र? कारण नी है! उसका उद्देश्य वी खबर बाते बहा हैँ लॉक 
छंद बलती के मेक 5 जो वर्तर्मर्त उसमें शी 


गाथा ५६४५ १६४ 


हो जाते । तो जिन रूढ़ियोंमें कोई हित नहीं है, कोई युक्ति नही, कोई फल नहीं, कोई उद्देश्य 
नहीं, ऐसी लौकिकी रूढ़ि, जो पाप अभिप्राय वाले जीव हैं, जिनको खोटे कर्मोका उदय आा 
रहा है उनके द्वारा ये त्यागे नहीं जा सकते है, वे उस रूढ़िमें आ्राकर श्रपना भ्रनर्थ कर डालते 
हैं । श्रनेक लौकिक रूढ़ियाँ ऐसी भी हैं कि जिनका मूल स्रोतमें प्रयोजन रहा, यह रूढ़ि जबसे 
निकली, जिस कालमें बनी उस कालमें तो उसका कोई मर्म था, लेकिन धीरे-धीरे मर्म तो 
लोगोंके हृदयसे निकल गया और उस रूढ़िमें जो कुछ किया जा रहा है उसमें ही पक्ष रहेगा। 
श्रनेक खढ़ियाँ ऐसी होती हैं । जैसे कि एक कथानक प्रसिद्ध है कि किसी सेठके यहाँ उसकी ही 
लड़कीका विवाह था । उसके घर एक बिल्ली पली हुई थी, सो बिल्लीका इधर-उधर फिरना, 
ऐसे शुभ काममें भ्रपशक्रुनत माना जाता है, इसलिए भांवर पड़ते समय उस बिल्लीको टिपारेके 
अन्दर बंद कर दिया । श्रव शादी हो चुकनेके बाद वह सेठ तो गुजर गया । जब उसके लड़के 
की लड़कीकी शादीका नम्बर आया तो भांवर पड़ते समय उस सेठका एक लड़का बोल 
उठा--अ्रजी ठहरो, भांवर यों न पड़ेगी । पहिले एक बिल्ली कहीसे पकड़कर लाओो, उसे 
टिपारेके अन्दर बन्द करो तब भांवर पड़ेगी । सो जब कहीसे बड़ी मुश्किलमें बिल्ली पकड़कर 
उसे टिपारेके श्रन्दर बंद किया गया तब भांवर पड़ी । भ्रब बतलाओो बिल्लीको टिपारेके अंदर 
बन्द करनेका प्रयोजन तो कुछ और था, पर समझ लिया कुछ और, इससे वह एक विडम्बना 
रूप बन गई । ऐसी एक नहीं, श्रनेक बातें हैं, जिनमें बात तो मर्मकी (प्रयोजनकी) कुछ और 
होती है, पर उसका मर्म न जानकर लोग रूढ़िवश उन्हें करते रहते हैं, जो कि विडम्बनाकी 
रूप रख लेती हैं । इस तरह रूढ़िवश किए जाने वाले बहुतसे पर्व श्राते हैं जो कि ये दुष्कर्म 
इन पापी लोगोंके ह्वारा छोड़े नहीं. जाते हैं । ऐसी मिथ्या रूढ़ियोंमें फंसकर लोग मिथ्याहप्टि 
बने रहते हैं । ह 
अदेवे देववुद्धिः स्थादवर्मे घर्मधीरिह । 
अगुरो गुरुबुद्धिया खु्याता देवादिमूढ़ता ॥५६५॥ 

देवमृढ़ता, धर्ममढ़ता व गुरुसुढ़ताका लक्षण--लौकिकी रूढ़िकी वजहसे श्रौर उस हो 

के संस्कारके पले हुए लोगोंके कुछ समभानेकी वजहसे लोपगोंको श्रदेयमें देवकी बुद्धि हो जाती 
है, अधर्ममें धर्मकी बुद्धि हो जाती है और श्रगुरुमें गुरु बुद्धि हो जाती है, यह कहलाती है देव- 
मूढ़ता, लोकमूढ़ता और पाखण्डमूढ़ता । जो देव नहीं उनमें देववुद्धि होना उसे कहते हैं देव- 
मूढ़ता भ्रथवा यों कहो कि देवमें कुदेवबुद्धि पैदा करना सो देवमूढ़ता है । कुदेवमें देववुद्धि 
करना, ऐसा शब्द कहनेमें दोनों जगह अपराध सिद्ध होता है और अदेवमें देववुद्धि करना 
' इसमें केवल एक भक्तमें अपराध तिद्ध होता हैं। उसका विवरण यों है कि कुदेव कीन कह- 
लात! ? जो .देव -तो नहीं है, किन्तु अपने श्रापको देवपना सिद्ध करनेका यत्न करता है” उसे 


१६६ पच्चाध्यायी प्रवचन हादश भाग 


कहते हैं कुदेव । तो जिसे कुदेव कहा गया उसमें भी अ्रपराध बना, क्योंकि देव तो था नहीं 
और अपने आपको यह साबित कर रहा कि मैं देव हूं, भगवान हूं, तो ऐसा जो अपने आपको 
देवपनेकी कुछ चेष्टा करे उसका तो नाम ह कुंदेव और ऐसे कुद्देवमें देवबुद्धि करना, सो देव- 
मूढ़ता है । इसमें जिसने देवबुद्धि की उस भक्तका भी अपराध हुआ तथा जिसने अपनेमें देवत्व- 
ड्यातिवी चेश की उसका भी अपराध हुश्रा, किन्तु श्रदेवमें देवबुद्धि करना, इसमें देवबुद्धि करने 
बाले उस भक्तका ही अपराध है । यदि वह अ्रदेव स्वयं अपने आ्रापमें देवत्वख्यातिकी चेष्टा नहीं 
कर रहा श्रौर किसीने उसे देव मान लिया तो वहाँ तो उसने कुदेवपना जाहिर करनेका अप- 
शंघ तो नहीं किया । तो जो अदेवमें देवबुद्धि करें, ऐसे जो मूढ़ पुरुष हैं उनका ही अपराध 
बताया जा रहा है। उनके सम्यग्दशन कैसे हो सकेगा जो श्रदेवमें देवबुद्धि करते हैं.? इसी 
प्रकार जो धर्म नहीं है अ्रथवा जो प्रधर्म है उसमें धर्मबुद्धि करना, यह कहलाता है धर्ममढ़ता 
शरीर जो कुगुरु जन हैं उनमें गुरुबद्धि करना, यह है पाखण्डमूढ़ता । यहाँ भी इसी प्रकार 
लानना कि कुगुरुमें गुरुटद्धि करना, ऐसा कहनेमें दोनों जगह अपराध सिद्ध होता है | कुगुरु 
बहू वाहलाता है जो गुर नहीं है, किन्तु अपनेको गुरु प्रसिद्ध करनेके लिए कोई चेप्टा एड रहो 
ही श्रौर भ्रगुरु वह कहलाता है जो गुरु नहीं है, तो कुगुरुमें गुरुबुद्धि होना, ऐसा वर्णन करनेमें 
दोनों जगह अपराध सिद्ध होता है और भ्रगुरुमें गुरुबुद्धि करना, इसमें एकान्ततः भक्तका अ्रप- 
शाघ तो सिद्ध होता हो है, इस तरह देवमूढ़, लोकपूढ़ और पाखण्डमूढ़ लोक इृढ़िवश भी होते 

हैं श्रीर लोकरूढ़िमे फसे हुए लोगोंके उपदेश ढारा भी बनते हैं । 

कुदेवाराधन कुर्यादेहिकश्रेयसे कुधी: । 

मृषालोकोपचारत्वादश्रैया लोकमूढ़ता ॥॥५६ ६ 

लोकसूढ़तावश ऐहिक सुखके लिये इुबुं द्वियों हारा कुदेवोंका श्राराधव--उत्त जो 
तीन प्रकारकी मूढ़तायें बतायी गई हैं. उन सबको लोकमूढ़तामें शामिल किया जा-सकता है, 
और लोकमूढ़ताका सम्बन्ध रूढ़िके साथ है । तो लोकरूढ़िके वर्णनके प्रसंगमें यहाँ इन तीन 
मढताओंकी दिखाया जा 5ह। है। मिथ्यादृष्टि जीव सांसारिक सुखोंको पानेके लिए कुदेवकी 
प्राराधना करते हैं. । जिनको अपने श्रापके स्वरूपमें आनन्द स्वयं बसा हुआ है श्रथवा, स्वयं 
शानानन्दस्वरूपसे रचा हुआ है, ऐसे अमूते कारणपरमात्मतत्वकी सुध नहीं है, ऐसे पुरुष, 
सुघ-शात्ति तो सब चाहते ही हैं, पर वे उस सुख-शान्तिको ढूँढुगे कहाँ “इन विषयोंमें । 
सांसारिक सुखोंमें थे सुखबुद्धि करते हैं तो उन सुखोंकी 'चाहसे कुदेवकी श्राराधना करते हैं 
मे मुझे कुछ दे देंगे, पर कुंदेव भर देव भी क्या ? कोई किसीको सुख-दुःख देनेमें समर्थ नह 
पुण्य-पापके उदयका फल है। जिससे लोगोंकी सुख भ्रथवा दुःख प्राप्त होते 


है । यह स्वयंके हल 
2, भौर पृष +-पापसे रहित शुद्ध अविकार जानस्वभावकी दृष्टि रहे वो वहाँ पान्ति आय द्दोवी 
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है, लेकिन ये मोही पुरुष कुदेवकी आराधना सांसारिक सुखके लिए करेंगे, क्योंकि उन्होंने न 
देवका स्वरूप जाना, न अपने आत्माका । तो कुदेवकी आराधना मिथ्याहृष्टि जन ऐहिक युझों 
के लिए किया करते हैं, ऐसा करना मिथ्या है, लोकोपचार है, उससे कोई सिद्धि नही प्राप्त 
होती । यदि कोई कुदेव कोई लक्ष्मी दे जाय तब फिर कोई व्यापारादिक कार्य ही क्यों करे ? 
ओर यदि कुदेवकी आराधनासे लक्ष्मी प्राप्त होती तब तो फिर सभी लोगोंको यही एक काम 
करना चाहिए था, फिर तो व्यापार आदिक कार्य करनेकी ग्रावश्यकता ही न थी । ये व्यापार 
आदिकके कार्य करके भी मिथ्याहृष्टि जन ऐसा विश्वास रखते हैं कि यह देव श्रथंवा देवी मुझे 
धन देगी, मुझे व्यापारादिकके कार्योमें मदद करेगी, मुझे संतान देगी, मुझे सब प्रकारके सुख 
साधन देगी, मेरी बुद्धि ठीक रखेगी'*“यों अनेक ५रकारकी कुबुद्धियाँ लोग रखते हैं, भौर इन्हीं 
कुबद्धियोंके कारण वे उनक़ी आराधना किया करते हैं । कदाजित्‌ कोई पुरुष तीर्थंकर देव 
भगव.न जिनेन्द्रकी मृतिके समक्ष भी सांसारिक सुखोंकी झ्रशासे उनकी श्राराधना करे तो 
समभो कि उसने भी उस देवको कुदेवरूपमें मान डाला । उसे तो प्रभ्ुुके सही स्वछूपका पता 
ही नहीं है। वह तो यही जानता है कि ये भगवान हमें संतान दे देंगे, धन-दौलत दे देंगे, 
हमारा मुकदमा जिता देंगे***, इस प्रकारकी प्ननेक कुबुद्धियोंहपमें उसने उस सच्चे देवको भी 
खोटे रूपमें मान डाला । उसकी दृष्टि वहाँ उन्हीं कुदेवोंके स्वरूपकी भाँति ही रहेगी । इन 
कुदेवोंदी आराधना सांसारिक सुखोंके लिए मिथ्याहृष्टि जन किया करते हैं। तो ऐसे ही कुदेवा- 
राघनादिक लोकोपचार करनेका नाम लोकमूढ़ता है। 
अस्ति श्रद्धानमेकेषां लोकमृढ़वशादिह । 
घनधान्यप्रदा नूनं सम्यगाराधिता$म्बिका ॥५६७॥ ; 
लोकसूढ़ पुरुषों हारा कुश्रद्धावश श्रस्बिकादि देव्योका श्राराधन--लोकमूढ़ताके इस 
प्रकरण्से अपने आपको यह समझ लेना चाहिए कि हम आप कितने ही दंद-फंदोंसे निवृत्त हो 
चुके हैं। हम आपको अच्छी बुद्धि मिली, पवित्र जैनशासनका शरण मिला, सच्चे देव, शास्त्र, 
गुरुकी शरण 'मिली, यह हम आपके लिए कितने सौभाग्यकी बात है? कदाचित्‌ ये उत्तम 
चीजें हम श्रापकों न मिली होतीं तो अन्य मोही मलिन जीबोंकी जैसी ही दशा तो हम श्र/पकी 
होती । श्पने झ्रापके इस वर्तेमान प्रकाशपर सही दृष्टि डालें तो बड़ा संतोष होगा । हम 
आ्रापको श्रच्छा क्षयोपशम प्राप्त है, इन लौकिक मूढ़ताओंसे परे हमारी वृत्ति चल रही है और 
इस ही निजके ज्ञानप्रकाशके लिए साधन भी उत्तम मिले हैं। यह वर्तमान अवस्था हमारे 
संतोषके लायक है, मगर संतोष करनेमें लाभ नहीं है, यहाँ हमें श्रसंतोष होना ही चाहिएं कि 
हम अपने आपके ज्ञानस्वरूपमें मग्न नहीं हैं । यदि ज्ञानस्वरूपमें मग्न हो जाते तो फिर कहीं 
«. कोई कष्ट न था । तो लोकमूढ़तासे हम बच गए हैं, यह एक बहुत बड़ी विद्वम्बना हम आपने 
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समाप्त कर लो । लोकमूढताके सम्बन्धमें कह रहे कि उसके बश होकर किसी किसीका ऐसा 
विश्वास हो गया है कि यदि हम भली प्रकारसे श्रग्विका, चंडी, मुंडी आदिककी आराधना 
करें तो वे देवियाँ निश्चयसे घन-वान्य, सम्पदा आदिक प्रदान करेंगी । यह लोकरूढ़ि, यह 
लोकमूढ़ता ऐसा विवश कर देती है मनुष्यको कि जिससे वे सही मार्गसे भी हटकर कुमार्गमें 
लग जाते हैं । बहुतसे जैन लोग भी ऐसी लोकमूढ़तामें जकड़ जाते है कि वे यक्ष, लक्ष्मी, धर- 
णेन्द्र, पद्मावती आदिककी आराधना इस हृष्टिसे करते हैं कि इनकी आराधना करनेसे हमें 
सुख शात्ति प्राप्ति होगी, घन-सम्पदा श्रादिवी प्राप्ति होगी**'। तो लोकमूढ़ताका इतना विकेट 
जकड़ाव है कि कुछ ऐसा चाहता हो कोई कि मुमे मिथ्यात्वका दोष न लग जाय और चाहता 
है धन सम्पदा आदिक, तो इस तरह भी वह कुदेवकी आराधना समभना चाहिए । 
ह झपरेडपि यथाकामं देवमिच्छन्ति दुधियः । 
सदोपानपि निर्दोषानिव प्रज्ञाध्पराघतः ॥५६०८॥ 
प्ज्ञानियोंकी सदोष देवोंमें निर्दोषत्वबुद्धि - उक्त कुछ ए्लोकोंमें लोकमूढ़ताका चित्रण 
किया गया है । इसी प्रकार आर भी बहुतसे देवोंको ग्रपनी-अपनी मान्यताके अनुसार मात 
रखा था । उन देवताओ्रोंके नामका कोई गिनतीका प्रमाण नहीं है । कुछ भी कह दें । कुछ 
भो देवी देवका नाम लेकर उसे मान लिया । कोई देवी देव वना तो नहीं सकता लेकिन किसी 
'घटनावश किसी भी जगह किसी भी देवी देवका नाम रखकर उसकी आराधना करने लगते 
हैँ । तो ऐसे अनेक अ्रकारके लोग श्रपनी इच्छाके अनुसार देवोंको मां डालते हैं तो वे श्रपनी 
श्रज्ञानताके कारण सदोष देवोंको भी निर्दोष मान बैठते हैं प्रौर उनके प्रति ऐसी श्रद्धा होती 
है जैसी कि योगीश्वरोंको वीतराग स्वज्ञदेवके प्रति ऐसी दृढ़ श्रद्धा होती है. कि वह निर्दोष 
है । स्वरूपकी दृष्टि रखकर तो वे. निर्दोषता नहीं परखत्ते, किन्तु उनवगे ऐसी ही दृष्टि रहदी 
कि ये जो हैं सो ही भगवान हैं और जो कुछ कर सकेंगे सो ये ही कर सकेंगे । 
न्‍ नोक्तस्तेपां समुद्देशः प्रसज्ञादपि सज्जतः । 
लव्धवर्णों न कुर्याद्दै नि:सार॑ ग्रन्थविस्तरण ॥३६६।॥ 
फ़ुदेवस्वरूप बर्णोन विस्तारकी श्रनावश्यकता--यह प्रसंग ऐसा है कि यहाँ लोकमूढ़ता 
गृहोतमिथ्यात्व श्रादिकके सम्बन्धमें ग्रधिकसे अधिक वर्णान कर देना चाहिये था, लेकिन ग्रंथ- 
कार यहाँ यह कहते हैं कि कहीं ऐसा न हो जाय कि पूर्व पक्ष तो बहुत विस्तारसे कहने लग 
:ज्षायें तो लोग इससे कुछ अ्रमर्थ न कर लें, इस कारणसे इस प्रसंगको आगे न बढ़ाकर मिथ्या 
"विचार बोलोंको कुछ उपदेश कट रहे हैं । यद्यपि प्रसंग तो था कि छूंव कह डालना चाहिये 
था ताकि लोगोंको भली-भाँति पता पड़ जाय कि यह कितनी बड़ी विडम्बना है, लेकिन एक 


मर्मफी बात कह देनेसे बुद्धिमानोंको उसका पता पड़ जाता है, , इस कारण झ्रधिक नद्दी कद्धी 
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जा रहा है, और. मुलमें हमको यदि देवका स्वहूपका जानना है तो देवस्वरूपके विपरीत जो 
कुदेच ग्रादिक हैं उनका हम विस्तार वयों करें ? एक लक्षण बाँधकर कह दिया कि जिनमें 
वीतरागता नहीं, जिनमें सर्वज्ञता नहीं, जो इच्छायें करने वाले हैं, जो नाना खटपट करते हैं, 
जिनके मोह बना हुआ है, ऐसे पुरुषोंको भ्रगर देवत्व जाहिर करें तो वे सब कुदेव हैं । जहां 
ज्ञान और आनन्‍्दका पूर्णा विकास न पाया जाय उसे देव नहीं कहते हैं । ऐसे अ्रदेवमें देवबुद्धि 
करना, सो देवमूढ़ता है। और इसी तरह रागद्वेषमें बसे हुए, व्यर्थकी मन, वचन, काय श्रा्दिक 
की चेशयें करने वाले गुरु, कुगुरु कहलाते है । उनमें हितबुद्धि न रखना सो हो मूढ़दृष्टि कह- 
लाती है । तो यहाँ कुदेवके स्वरूपके कहनेकी झ्रावश्यकता विशेष न जानकर श्रथवा कुदेव स्व- 
रूपका विस्तार ग्रावश्यक न समझकर इस स्थलको यहीं समाप्त करते हैं श्रौर संज्षेपमें बताते 
हैं कि जिनके वीतरागता नहीं, सर्वज्ञता नहीं वे भी अ्रदेव हैं और जो वीतरागता, सर्वज्ञताके 
मार्गमें नहीं चल रहे वे अ्रगुरु हैं, उनमें हितबुद्धि करना सो मूढ़हृष्टि है । 


ग्रधर्मस्तु कुदेवानां यावनाराधनोद्यम: । 
तेः प्रणीतेषु धर्मेषु चेष्टा वाककायचेतसाम ॥॥६००॥॥ 


कुदेवाराधनोद्यमकी तथा कुदेवप्रणीतधर्ममें मत, वचन, काय चेशकोी श्रधर्मरूपता--- 


श्रदेवमें देवबुद्धि करना देवमूढ़ता है, इसका वर्णन करनेके बाद अधर्ममें धर्मबुद्धि करना भी 
घर्ममृढ़ता है, इस प्रसंगका वर्णन भ्रब कर रहे हैं । कुदेवकी आराधनाका जितना भी उद्यम है 
वह सब अधरम है अथवा उन कुदेवोंके द्वारा, गुरुवोंके द्वारा प्रणीत हुए धर्मोमें जो मन, वचन, 
कायकी चेष्टायें हैं उनका काम भी अ्रधर्म है। कुदेव और कुगुरुका भ्रभिप्रायविशुद्ध नहीं है, 
रागद्ेषसे भरा है। जगतमें अ्रपनेको देव और गुरु जाहिर करके अपनी ख्याति, पूजा, लाभ 
ग्रादिकको चाह रहे हैं, ऐसे पुरुषोंके द्वारा जो कुछ भी शासन बनाया जायगा वह निर्दोष . 
नहीं हो सकता । तो ऐसे सदोष वचनोंमें अवर्ममें कोई धर्मबुद्धि करे अथवा उस धमदिशके 
अनुसार जो कि कुधर्म है, उसकी आाज्ञानुसार जो अपने मन, वचन, कायकी चेष्टायें करे वह 
सब अधर्म कहलाता है । कुदेवका नमस्कार, पूजन, वंदन करना, कुग्रुरुका आदर, पूजन, वंदन 
करना ये सब अधर्म कहलाते हैं। और उन्होंने जो मार्ग बताया है, यज्ञ करता, बलि करना 
श्रयवा जो कुछ भी आदेश किया है श्रथवा मन, वचन, कायसे जो कुछ भी आदेश किया है 
सो अधर्म है। जैसे पीपल आदिक वृक्षोंका पूजना, गाय आदिक पशुश्रोंका पृषना आदिक 
कितनी हो लोकरूढ़ियाँ बन गई हैं उन सबमें जकड़े हुए लोग जो मन, वचन, कायकी चेष्टायें 

_ करते हैं वे सब श्रधर्म कहलाते हैं । ऐसे अधमेमें धर्मबुद्धि करनेका नाम है धमंमृढ़ता । ऐसी 
मृढ़ता- जहाँ नहीं होती है वहाँ सम्यक्त्वका प्रकाश होता है । 


१७० पंचाध्यायी प्रबचन द्वादश भागे 
कुगुरः कुत्सिताचारः सशल्यः सपरिग्रह:ः । 
सम्यवत्वेन ब्रतेनापि युक्त: स्यात्सद्गुरुपतः ॥६० १॥ 
कुत्सिताचार सशह्य सपरिप्रह पुरुषकी कुगुरुूूपता तथा सम्यदत्वव्नतयुक्त पुरुषको 
सदृगुरूूूपता--जिसका मलिन श्राचरण है, जो शल्यसहित है, परिग्रहवान है उसे कुगुरु कहते 
हैं । इस कुगुरुका लक्षण सुगुरुके लक्षणके जाननेसे स्पष्ट होता है, तव सुगरुका लक्षण भी 
समझ लेना चाहिए। सुगुरु होता है सम्यवत्वसे सहित श्ौर ब्रतोंसे भी युक्त है । तो जिसमें 
सम्पवत्व नहीं है और ब्रत भी नहीं है तथा इसी कारण मलिन आचरण है उस भ्राचरणसे 
धह शल्यवान है, मूर्छा सहित है, उसे कुगुरु कहते हैं । कुगुरुकाः श्राचरण मलिन है, इसका 
प्र्थ है कि हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रहरूपसे उसकी प्रवृत्ति चलती है । शल्यवान 
है, इसका भाव यह है कि कुगुरुमं माया, मिथ्या और निदान ये तीनों ही शल्यें लगी हुई हैं। 
मायाचार तो यही है कि जो वास्तविक मोक्षमार्ग है उस ओर उसकी दृष्टि नहीं गई,है. भर 
इसी कारण वाह्य व्यवहारमें उसकी मन, वचन, कायकी सरल चेष्टा्यें नहीं हो सकती हैँ । 
मिथ्या शल्य यों है कि वस्तुके सही स्वरूपका जब परिज्ञान नहीं है तो श्रन्य-प्रन्य प्रकारसे 
वस्तुस्वरूप जाना जा रहा है, और इस स्थितिमें इस श्रात्माके शल्य होना स्वाभाविक ही है । 
मिथ्या परिययके कारण अज्ञानरू्पी शल्य तो निरन्तर वनी ही रहती है, जिसके कारण विप- 
त्तियाँ श्राती रहती है । निदानशल्य कुगुरुमें पायी ही जा रही हैं । वे गुरुपदमें भी इन्द्रादिक 
पदोंकी चाह रखते हैं, सांसारिक सुष्लोंकी चाह रखते हैं। इस तरह कुगुरु शल्यवान हैं, परि- 
हसहिंत हैं, यह बात यों स्पप्ट है कि जब कि आत्माका सहज ज्ञानस्वरूप दर्शनमें नहीं आया 
है तो श्रपने आपमें मुर्छायें होना प्राकृतिक है । स्वयं वेहोश है श्र इस वेहोशीमें बाह्य पदार्थों 
को अपना मानता है । कपायोंमें, अपने ज्ञानविकासमें जैसी जो कुछ लौकिक बुद्धि हुई है उसको 
भी समझता है कि यह मात्र मेरा स्वहप है। और बाह्य परिकर, शिष्य, वैभव, ऐश्वर्य, 
सम्पदा आ्रादिकर्में मूर्जाबृद्धि रख रहा है तो वह परिग्रहवान ही है। इस तरह कुगुर तो निद्य 
आचरण वाला है जब कि सुपुरु शुद्धव्रत रूप आचरण वाला है । कुगुरु शल्यवान है जब कि 
सुगुद अत्यन्त निःशल्य है । कुगुरु परिग्रहवान है जब कि सुगुरु श्रपने शुद्ध सहजस्वरूपके परि- 
बयके कारण तिष्परिग्रह है । साथ ही इस पुगुरुमें तो सम्यंक्‍त्व सम्बन्धी विशेषत्रा तो अपूर्व 
ही है, पर कुगुरुमें सम्यवत्वका सद्भाव नहीं है, भौर उस सुगुरुमें शुद्ध सम्यवत्व प्रकाशमान 
है। इस तरहसे कुगुरुके स्वरूपको भली-भाँति जानकर उसमें गृरुबुद्धि न रखनी चाहिए |: 
श्र्नोद शो5पि न श्रेयाच्‌ स्वंतोतीव विस्तरात्‌ । | 
श्रादेयो विधिरत्रोक्तो नादेयोचुक्त एवं सः 0६०२७ 82, “छोर 


बुध शरीर कुगुण्के स्वरूपवर्शनविस्तारकी भ्रनावश्यकताका सहंतुक कथन--कुगुरुके 
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अनन्त चतुष्टय प्रकट हो जाता है। अनन्तचतुष्टय नाम है ,चार श्रपूर्व वैभवोंका । भगवानमें 
केवलज्ञान, केवलदर्शन, क्षायिक सुख और क्षायिक तीर्थ पाया जाता है । उनके अनन्त चतुश्टय 
प्रकट हो गया है। केवलज्ञानके द्वारा तीन लोक-अलोक और स्वद्रव्य भली-भांति शुद्ध स्पष्ट 
ज्ञात होते रहते हैं। केवलज्ञान भी ज्ञानावरझुके क्षयसे प्रकट हो जाता है । जहाँ सर्वेपदार्थों 
का परिज्ञान है वहाँ कुछ जाननेकी इच्छा हो ही नहीं सकती है । इच्छा, रागहेष नष्ट हो चुके 
थे तब ही तो केवलज्ञान हुप्रा है । केवलदर्शन, केवल दर्शनावरण कर्मके क्षयसे प्रकट होता है । 
केवलज्ञानके द्वारा समस्त लौकिक जनोंका ऐसा परिपूर्ण ज्ञाताद्रव्यका प्रतिभास होना चेतनमें 
यह सम्पूर्ण ज्ञान श्राया, उसे केवलदर्शन कहते हैं । क्षायिक सुख नाम है इन घातियों कर्मोका 
क्षय हो जाना अथवा मोहनीयकमंका क्षय हो जानेसे जो प्रात्मामें आत्मासे उत्पन्न हुआ सहज 
आनन्द है, जो कि श्रनन्त है, अविनाशी है, जिसकी उपसा किसी सांसारिक सुखसे नहीं की 
जा सकती है, ऐसा झनच्त श्रानन्द जहाँ प्रकट हुआ है उसीको देव कहते हैं। यों जहाँ केवल- 
ज्ञान, केवलदर्शन भौर ग्रनन्तञ्रानंद प्रकट हुआ है तो इससे ही सिद्ध होता है कि उनमें श्रनंत- 
शक्ति है। श्रनन्तशक्ति हुए बिना श्रनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अ्रवन्तआनन्दका घारण नहीं हो 
सकता । तो वीर्यान्तराय क्मके क्षय होनेसे ये श्रनन्त शक्तियाँ प्रकट होती हैं । इस प्रकार देव 
में केवलज्ञान, केवलदशन, क्षायिक सुख श्रौर क्षायिक वीय॑ -ये चारों श्रनन्तचतुष्टय प्रकट हो 
जाते हैं। ॥ 
एको देव: स सामान्याद्‌ ह्विधावस्था विशेषतः | 
संख्येया नाम सन्दर्भाद्‌ गुणोभ्यः स्थादनन्तथा ॥६०५॥ 
विवक्षाचुसार देवकी एकचिधता, द्विविधता व श्रनन्तविधता--उक्त सामान्य लक्षणसे 
जिस देवकी पहिचान करायी गई है वह देव सामान्यसे तो एक ही है, क्योंकि देवत्वका लक्षरा 
जहाँ पाया जा रहा है वह देव कहलाता है | श्रब उस ही देवके व्यक्त विकासके भेदसे निरखने 
पर विदित होता है कि देव दो प्रकारके होते हैं, जिनको आगेके श्लोकमें बताया जायगा । वे 
दो प्रकार है--अरहंत और सिद्ध भ्र्थात्‌ शरीर सहित परमात्मा और शरीररहित परमात्मा । 
जब सशरीर साधुने अपने आात्मामें ज्ञानसंयमनका उत्कृष्ट तपश्चरण किया है वही तो सर्वज्ञ 
बना है तो सशरीर साधु जब सर्वज्ञ बन गया है तो वह सशरीर भगवान कहलाता है । सश- 
सर भगवान होनेके पश्चात्‌ यह शरीर टिक नहीं सकता । शरीरके कारणभूत घातिया कर्मों 
का क्षय हो जानेसे यह शरीर टिक नहीं सकता । उस समय यह शरीररहित हो जाता है । 
इसे कहते हैं सिद्ध भगवान । तो इस प्रकार अवरस्थाभेदसे भगवान दो प्रकारके कहे गए और 
उनकी विशेष रचनांकी दृष्टिसे वे तीथंकर हुए हैं, सामान्य केवली हुए हैं श्रथवा अमुक-अमुक 
: ह्ेत्रसे सिद्ध हुए है श्रादिक अनेक रचनाओोंके भेदसे देव संख्याते प्रकारके कहें गए हैं गौर जब 
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प्रभुके श्रनन्त गुणोकी दृष्टि करते हैं तो प्रभु अनन्त प्रवारके कहे गए हैं। इस तरह विवश्षा- 
भेदसे देवोंके भेद अनेक प्रकारोंमें समझे जा. सकते हैं, फिर भी देवोंका जो मूल स्वरूप है उस 
स्वरूपहष्टिसे देव एक ही प्रकारका है। 
एको यथा सदूद्रव्यार्थात्सिद्धेः शुद्धात्मलब्धितः । 
अहँन्निति व सिद्धश्च पर्यायर्थादृद्धिधा मतः ॥६०६॥ 

सुदेवकी एकविधता व द्विविधताका प्रकाशन--देव एक प्रकारका है, यह विदित होगा 
सद्रव्याथिक नयवी हृष्टिसे, क्योंकि उस मूल द्रव्यको निरखते हैं और वहाँवगी अनन्त चतुष्टया- 
त्मक सिद्धता विदित होती है तो वह एक प्रकारका समझा जाता है । वही देव पर्यायाथिक 
हृष्टिसि दो प्रकारका कहा गया है--अरहंत और सिद्ध । श्ररहंत और सिद्ध इन दो शब्दोंका 
ग्र्थ है कि जो पूज्य हो सो अरहंत है। अरह धातु पूजा श्रथ्थमें प्रायी है झौर उससे श्ररहंत 
शब्द बना है । तो प्ररहंत पूज्यको कहते हैं। सिद्ध उसे कहते हैं जिसका पूर्णा विकास सिद्ध 
हो गया है । नोकर्म और अघातिया कर्मका भी सम्बन्ध नहीं रहा है । ऐसी परिंपूर्णो विकास 
वाली अवस्थामें जहाँ कोई और दोष नहीं रहे, बाहरी संपर्क भी नहीं रहा उसे कहते हैं सिद्ध । 
इस प्रकार पर्यायहृष्टिसे देवोंके दो प्रकार कहें गए हैं । 

दिव्यौदारिकवेहस्थो घौतधातिचतुष्टयः । 
ज्ञानहग्वीयसौख्याद्य: सो5हँन्‌ धर्मोपदेशकः ॥॥६०७॥ 

झरहंत देवको दिव्यौदारिक देहस्थता धौतघातिचतुद्यता, ज्ञानदर्शनवीर्यानन्दाब्यता 
व धर्मोपदेशकता--इस श्लोकमें अरहंत भगवानको विवरणके साथ .जाना गया है कि प्रश्ठु 
श्ररहंत दिव्य परमौदारिक शरीरमें स्थित रहते हैं। सिद्ध श्ररहंत ही होते हैं श्र श्ररहंत 
मनुष्य होते हैं। मनुप्योंके औदारिक शरीर होता है । तो उसमें खून, माँस, हड्डी आदिक महा- 
दुर्गेन्धित वस्तुवें व्याप्त हैं। ऐसा देह तो साधु अवस्था तक था, किन्तु जब अरहंत अ्रवस्था 
होती है तो यह औदारिक शरीर परम हो जाता है, वहाँ कुछ भी अपविन्रता नहीं रहती है । 
शुद्ध स्फटिक मणिकी तरह वह शरीर भी शुद्ध स्वच्छ हो जाता है। यही कारण है कि श्रर- 
हंत भगवानके शरीरकी छाया भी नहीं पड़ती है । जैसे शुद्ध स्फटिककी मूर्ति हो तो उसकी 
छाया नहीं पड़ती, क्योंकि वह स्वच्छ है, इसी प्रकार जहाँ शुद्ध स्वच्छ परमौदारिक शरीर हो 
गया वहाँ भी फिर छाया नहीं होती । ऐसे दिव्य श्रौदारिक देहमें अरहंतदेव स्थित हैं । भ्ररहंत 
प्रभुने घातिया कर्मोको नष्ट कर दिया था । चार घातिया कर्म जहाँ तक रहते हैं वहाँ तक 
अरहंत अवस्था प्रकट नहीं होती । इन चार घातिया कर्मोमें प्रबल कर्म है मोहनीय । इस 
मोहनीयकर्मका विध्वंस तो चौथे गुणस्थानसे लेकर ७वें गुणस्थानके बीच कहीं भी हो जाता 
है | शेष्र तीन कर्मोका अभाव (ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तरायका झभाव) १२वें गुरा- 
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स्थानके अन्तमें हो जाता है | अब चार घातिया कर्मसे रहित सयोगकेवली भगवात बन जाते 
हूँ ।॥ तो उनके चार घातिया कर्म नहीं रहे और यही कारण है कि श्रमन्तज्ञान, ग्रतन्तदर्शन, 
प्रनन्तदीर्य और ग्नन्तञ्रानंद करके वह युक्त रहता है | केवल ज्ञानावरण कर्मके क्षयसे श्रनंत- 
शान प्रवट होता है, केवल दर्शनावरणके क्षयसे श्रनन्तदर्णन प्रकट होता है श्रौर वीर्यान्तराय 
क्मके क्षयसे समस्त भ्रन्तरायके श्रभावरों अनन्तवीय॑ प्रकट होता है । ऐसा यह अनंत नतुष्टय- 
सम्पन्न घांतियाकर्मसे रहित श्ररहंत भगवान धर्मके उपदेशक कहलाते हैं | जितना जो कुछ 
हमारा श्राज शास्त्रबोध है उसकी मूल घारा अरहंत भगवानसे प्रकट हुई है । प्रभ्नक्नी विव्य- 
ध्वनिको समझा गणघर देदने भर गणशधरसे समझा आचार्यदेवने और उनसे फिर अन्य 
मुनियोंने समझा । इस तरहकी परम्परासे ये सव शास्त्र चले आ रहे हैँ, तो वास्तवमें मूल 
धर्मोपदेश तो अरहँत प्रश्ुु हैं 
मृतिमद्देहनियुक्तो मृक्तो लोकाग्रसंस्थितः । 
शंनांचष्टगुणोपेतों निप्कर्मा सिद्धसंजकः ॥६०५॥ 
घिद्धदेवकी वेहनिनु क्तता, लोकाग्रसंस्थितता, ज्ञानाग्ट्गुणोवेतता व निष्कर्मता--इस 
प्रलोकमें सिद्धदेवका स्वरूप कहा गया है । पहिले बताया गया था कि अवस्थाके भेदसे देव दो 
प्रकारके होंते हैं तो मणरीर श्रवस्थामें जो देव हैं वे श्ररहंत कहलाते हैं और णरीररहित सिद्ध 
प्रवस्थामें जो देव है वे मिद्ध कहलाते है। वे सिद्ध भगवान मूर्तिमान देहसे निम्म क्त हैं श्र 
इत श्रष्टकर्मयि मुक्त हैं । जो श्रष्टकर्मसि मुक्त हैं वहो देहमुक्त है अ्रन्यथा तो इस जीवके अनादि 
काल लेकर जब तक पघिद्ध नहीं है तव तक निरन्तर यह देह लगा रहता है । देह दो प्रकार 
की कही गई है--(१) सूक्ष्म श्रौर (२) स्थुल । सुक्ष्मदेह तो है तेजस और कार्माण शरीर 
श्र स्थुल देह है--ओऔदारिक, वैक्रियक श्रौर आहारक शरीर । यद्यपि ग्राहरक शरीर भी 
श्रप्रतिघात है श्र्थात्‌ श्राहरक शरीरका प्रतिघात नहीं होता श्र वैक्रियक शरीर भी प्रति- 
घातरहिंत है । हाँ जब वह चाहता है प्रतिघात वाला शरीर तो प्रतिघात वाला भी रहता 
है, किन्तु श्रौदारिक शरीर तो इससे भी स्थूल शरीर है, तो यह स्थुल शरीर तो कभी रहता 
कभी नहीं रहता । एक शरीरका वियोग होता है तो दूसरा शरीर मिलता है, लेकिन तेजस 
कार्माणरूप सूक्ष्म शरीर तो इस जीवके साथ निरन्तर रहता है। भगवान सिद्ध ५ प्रकारके 
शरीरोंसे रहित हैं, अ्रष्टकर्मंसि रहित हैं और ये प्रभु लोकके 'अ्ग्रभागमें विराजमान हैं । जब 
मुक्त होते हैं तो इस शरोरको छोड़कर ये प्रदु दस क करते हैं तो 'एक ही समयमें लोकके 
भ्रन्त तक पहुंच जाते हैं। यों ये प्रभु लोकके प्रग्रभाः स्थित हैं । ल्लौकिक रूढ़ि भी इसी 
बातको यु, करती है कि पर्मदेव तो लोकके अग्रभागमें अवस्थित है, बयोंकि जो भी प्रभुकी 
याद करता है वह अपना सिर ऊपर की झोर उठाकर याद करता है । ये प्रभ्नु ज्ञावादिकः भ्रष्ट 


गाथा ६०६ पक 
गुणोंसे यूक्त हैं । उन अष्ट गुणोंका वर्शान आगेके ए्लोकोंमें झायगा । ये प्रश्ु कमस्ि अत्यंत रहित 
है, इसका नाम है सिद्ध अर्थात्‌ जो उत्कृष्ट गतिकों श्राप्त हुए हैं। जो समस्त मलिनताश्रोमे 
दूर हो गए है, जैसे कि वे स्वयं है वैसा स्वरूप जिनके प्रकट हो गया है उन्हे सिद्ध कहते हैँ । 
अहँन्निति जगत्पूज्यो जिन: कर्मारिशातनात्‌ । 
महादेवोधिदेवत्त्वाच्चडूरोपि सुखावहात्‌ ॥६०६॥ 

प्रथमदेवका श्ररहुंत, नास होनेका समुक्तिक बर्णोन--देवमें देवबुद्धि करना कि यहें 

देव है, गुरुपें युरुबुद्धि करता कि यहो गुरु है और धर्ममें धर्मबुद्धि करना कि यही धर्म कह- 
लाता है सो तो है सम्यग्दर्शनका भ्रंग और यदि कुदेवमें देववुद्धि की तो वह है दोष, वह है 
भिथ्यात्वका उदय और कुगुरुमें यह गुरु है ऐसा माने तो वह भी मिथ्यात्व है और अपर्म 
जैसे कि वलि ग्रादिक लोग करते हैं अ्रथवा अधर्ममें धर्मबुद्धि करते हैं तो वह भी मिथ्यात्व 
है । इस प्रसंग्यें यह बताया जा रहा है कि देव कौन कहलाता है ? देव वह कहलाता है जो 
वबीतराग हो और सर्वज्ञ हो, जिसमें रागद्वेष न रहें और तीनों लोक तथा अश्रलोकका जो जानन- 
हार है वह देव कहलाता है । तो ऐसे देव दो प्रकारके हैं--(१) अरहंत और (-) सिद्ध । 
अ्रहुंत तत्र तक कहलाते हैं जब तक कि शरीर है। सशरीर भगवानकों अ्ररहंत कहते हैं । 
और जव शेष अघातियाकर्म दूर हो गए तब शरीर भी दूर हो गया । केवल आत्मा रहा और 
, वह एक समयमें लोकके अ्ग्रभागमें स्थित हो जाता है--उसे कहते है सिद्ध । तो दो प्रकारके 
भगवन्तोंमें से अरहंत भगवानका स्वरूप कहा जा रहा है । भगवान अरहंत कहलाते हैं क्‍यों 
कि वे जगतपुज्य हैं। अरहंत उसे कहते हैं जो पूज्य हो। श्ररह घातु क्रिया अर्थमें है । तो 
कितने लोगोंसे पूज्यको श्ररहंत कहते हैं ? अरे समस्त जयतसे को, तीनों लोकसे पुज्यको श्र- 
हंत कहते है । तीनों लोक किस तरहसे अ्रहंतको पूजते हैं सो सुनो-अरहंत भगवानके समव- 
शरणमें तोनों लोकोंके इन्द्र पहुंचते हैं--पाताल लोकसे भवनवासी तथा व्यन्तर देवोंके इन्द्र, 
'ऊर्दधं लोकसे स्कर्गकि इन्द्र तथा मध्यलोकसे मनुष्योंके इन्द्र चक्रवर्ती वगैरा तथा तिर्य॑ञ्चोंके 
इन्द्र सिंह वगरा पहुंचते हैं । ये सभी धरभुके चरणोंमें नतमस्तक हो जाते हैं । वरकसे कोई 
नारकी नहीं आता, मगर उस पाताल लोकके भवनवासी और व्यन्तर देवोंके इन्द्र तो आते 
है । तो इस ही का श्रर्थ है कि वे अरहंत प्रश्न॒ तीनों लोकके समस्त जीवों द्वारा पुज्य हैं । ऐसे 

प्ररहंंत परमेष्ठी जगतयूज्य होते हैं । 

श्ररहंत देवका जिद, महादेव व शंकर नाथ होनेका सुक्तित् वर्शन--ये भगवान 

जिनेन्द्र कहलाते हैं । जिनेन्द्र उसे कहते है जो समस्त कर्मशछुओ्रोंको जीव ले । इन संसारी जीवों 
के तो चार घातिया कर्म लग रहे हैं जिसकी वजहसे ये सब प्राणी चारों गतियोमें परिश्रमण 


६ 


करते हैं, जन्म-मरण करते हैं, उुलते फिरते हैं । संसारमें सबसे कठिन क्लेश है जन्म-मरणका | 


हैग आपका पह भाव हो हे प्रभो, मेरा जन्म-मरण | / यही एक बेस जाह है, जगतसे 
श्रन्य किसी पदार्थंकी भेसे वाह नही ६ | ते धन-वैभव मानों भिन्न गया तो उससे ग्रात्मा 
के क्‍या प्रा पड़ैया ? बल्कि जे |बका संग है तब उस जीवको था है, 
उसका उपार्जन रना, उसे बढ़ा ” उसकी रक्षा फेरना, इन: पा है। और यह्‌ 
+रिग्रह जब मिट है तो उस से है कलेश गानता है । ३० हरी पदार्थोका समागम 
मलना तो ६ लए क्लेश । जी)वका है बरा नहीं 
पड़नेफ़ा । इसका तो प्रा पड़ेगा जव्म: रण मिटनेसे । भगवान क्यों कहलाते 2 
उनके जन्म: 'शका तांता इर हो पया, इससे भगव पलाओ-.. 06 
अल वर्षों तक को ड़े श्रारामस्े ग विषय रहे लोभ क्या ? 
भाखिर गाही। ॥ रकर कीड़ा: ड़ ऊर क्या हाल 
होगा ? क्ोटी गतियोंमें &) शा करते रहे, तहके दस ही रहे तो फिर वेया 


है सहते रहे 
हाल होगा ? तो इस जीवका भला है इसके जन्म-मरणा हर होनेमें । भैजेके थे जन्म भरण दर 
हो गए, कम॑शचु ्रोपर' उन्होंने विजय गत कर लिया | ये कमंशत्ु ही तो इस जीवके जन्म 
भरणके कारण बन रहे हैं। कम शब श्रोको जीत लेबेके कारण कमंशबुओको समन भष्ट 


कर' देनेके कारण थे भगवाग जिम कहलाते है थे 49 महादेव के लाते है | श्ररहंतका नाम 
महादेव भी न्‍ देवाधिदेव हैं, जगतमे जितने भी ६ भाने गए हैं ग्रथवा देवगतिके 
जितने देव & काईं मनुष्योक्े भी कु माने उन सबके देवा देव 
वास्तवमें ्षव हैं तो हेतदेव । देखो छ भगवान ६ / पर इन सिद्ध भेगवानका ज्ञान 
किसने कराया ? अग्रभागमें स्थित हैं, उनका गान के लेभी अरहंत भग: 
वान हैं । जिनकी दिव्यध्वनि को गणधर देव' भेला, गणधर फिर योनि सुना, 
कर उससे उप गास््रपरम्परा चली | जो भगवान सिद्ध सर्वोत्कि् ले दशाको प्राप्त 
उनकी सुध भू हेतदेवके उप ीती है, इस का देव देवाधिदेव हैं 
महादेव कहलाते हैं । थे अरहंत भगवान शंकर हैं, क्योंकि थे उखको उत्पत्त करते हैं। करत ु 
में श॑ का प्रर्थ॑ पुख कहा गया है । उसका शंकर | वास्तवमें 
शकर हैं अ्ररहंत भगवान । जिनके # +हचनेपर उत्कछ भत्त है श्रीर भवि बांधे 
हुए कर्म द्विरते हैं, ऐसे प्रभु श्ररहंत हर कहलाते परह देवोंगें जो &॥ ते 
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वान कहते हैं, पर विष्णु वास्तवमें हैं कौन ? ये ही भगवान अरहंत विष्णु हैं । विष्णुका ञ्र्थ 
है तो सर्वेत्र व्याप जाय । अब आत्मा तो प्रदेशोंस लोकालोकमें व्यापक नहीं बनता । लोकमें 
अरहंत भगवानका आत्मा व्यापक होता है तो केवल एक समयको, जब कि लोकपूरण समु- 
ड्वात हो रहा हो । जितने पूरे ३ अघातिया कर्म आायुके बराबर हो जायें उस ग्रवस्थामें एक 
समयके लिए अरहंत भगवानका श्ात्मा पूरे लोकमें फैल जाता है, बादमें वह सिकुड़ जाता है 
ओर जितना उसका शरीर है उतने मात्र रह जाता है, किन्तु वह तो एक समुद्धातकी दशा 
है। आत्मा सारे लोक और अलोकमें कभी फैल नहीं सकता । ज्ञान फैला है। भगवानका 
ज्ञान सारे लोकमें फैला है श्र्थात्‌ समस्त लोककों वह जानता है और अलोकको भी जानता 
है । लोक अनन्त है, जहां सिर्फ आकाश ही आकाश है उसे भ्रलोक कहते हैं । वह भी ज्ञात 
है । तो जिसका ज्ञान इतना विशाल है उसे ही विष्णु कहते हैं। तो प्रभ्न॒ भ्ररहंत विष्णु हैं, 
क्योंकि समस्त अथमें उनका ज्ञान फैला हुआ है, और प्रभु ब्रह्मा कहलाते हैं। लोग बह्मा 
शब्द कहकर भगवानको पुकारते हैं । तो वास्तवमें ये ब्रह्मा अरहंत भगवान हैं, क्योंकि वास्त- 
विक जो आत्मस्वरूप है, ब्रह्मस्वरूप है उसका जाननहार होनेसे ये प्रभु ब्रह्मत्त कहलाते हैं । 
दूसरी बात यह है कि उत्कृष्ट सृष्टिकि कारण तो ये अरहंत भगवान कहलाते हैं ॥ संसारकी 
सृष्टि नो अनादिकालसे चली श्रा रही है, जो इस संसारसे हटाकर मोक्षमार्गमें ला दे शौर मुक्ति 
वी सृष्टि करा दे, उसका कारण तो अरहंत भगवानकी भक्ति है, उनका उपदेश है, इसलिए 
वास्तवमें ब्रह्म अथवा ब्रह्मा तो ये अ्ररहंत भगवान हैं । इन श्ररहंत भगवानको हरि भी वहते 
हैं । हरिका अर है जो दुःख गेंको हर दे, दुःखोंकों दूर कर दे | भगवानने अपने दुःखोंकों तो 
हर ही दिया, उनके दुःख तो नष्ट हो ही गए, पर जो भक्त भगवानकी भक्ति करते हैं, उनके 
स्व्रहूपका स्मरण करते हैं, वे भी दुःखोंसे दूर हो जाते हैं । इसलिए वासस्‍्तवमें हरि तो ये अर- 
हुंत भगवान ही हैं । हट 
इत्याद्यनेकनामापि नानेको5$स्ति स्वलक्षणात्‌ । 
यतो$नन्तगुणात्मैकद्रव्यं स्थात्सिद्धसाधनातु ॥६११७ 
झ्रमेक नाम होनेपर भी देवकी एकविधताका प्रतिपादन-- जैसे कि कुछ ऊपरके 

एलोकोंमें अरहंत भगवानके नाम बताये गए उसी प्रकार अनेक नाम भी गअ्ररहंत प्रभुके हैं, और 
सहस्त्रनामस्तोत्में तो १००८ नाम बताये ही गए हैं, ऐसे अनेक नाम हैं, पर वास्तवमें देवका 
जो लक्षण है वह सब नाम वाले भ्ररहंतोंमें पाया जाता है, वह एक ही स्वरूप है, इसलिए 
देव एक है । वह देव क्‍या है ?'” जो वीतराग है और सर्वज्ञ है। आझ्ात्मामें कलदू हैं ये राग- 
हेष मोहादिक विकार, जब तक ये रागद्वेष मोहादिक लगे हुए हैं तब तक, इस जोवकी भलाई 
नहीं, है । ये कलंक है| ये जीवको चतुर्गतियोंमें भटकाने बले हैं। ये कल जिनके रंचमात्र 


४ समवरण थे ज्ञान गे हल्का वनाेमें जीव रागी ता उसके विकत्रित हीं 
ता । तो ये राग उप हूं उसे ज्ञानकों ६ वाये छ के | जहां रागड्रेपादिक विकार नष्ट > ए 
कि पह ज्ञान इतना <५ हैं। जाता है | मस्त लो कके त्रिक रँ समस्त पदार्थोकी 
उक साथ स्पष्ट जान लेता है ऐसा जो < है वह सबसे एक है । ज्ञ३ फिपभदेव अर- 
हैत हों, चाहे महावीर हों, चाहे श्रीराम हो वा कोई साधारण ह्षे: पभी अरहतो 
स्वरूप एक ही समा हे वीतराग श्र जहाँ रागद्वेपादि कः हों और समस्त 
लोकालोकका जो रहो उसे अरहेत भगवान कहते हैं । हो गं श्रनेक गाम होनेपर भी 
स्वहूपकी हष्टिसे देखा जाय त्तो पे एक ही हैं । 
वुविशतिरित्यादि पावदन्तमनन्तता । 
हहुत्त ने दोपाय देवत्व॑मविधत्वत ॥६१२ 


हु 
त्रतेन होता है । पहिले कालमें उत 5प्ट भोग्भूमि, इसरे कालमें भे भोगभृुमि, तीचरे काल 
जधन्ययोग्रूमि, छत का ४ तीर्थंकर हो | में तो होता है जैसा 
के श्राजकल चल रहा है । इसके द छठ आ्यगा, वहाँवर ७-३ ' प्रणाली ने रहेगी, 
सभी लोग नष्ट हो जायेंगे, एक-एक हाथके शः रीर वाले मार्य खतम ह्मो 


ध 
जायगा। छठे कालके ग्रन्तमें पलय होगी, उसमें सब जीवोंका विध्व॑ंस हैंगा, लेकिन ऊँछ पुण्य- 
शाली मनुष्य बचे रहेंगे, उन्हें क्षेत्र लोग अच्छे प्थानोंमें रक्षितः रखे रहेंगे । फिर उनमेंसे कुछ 
अपने श्राप पशु, पक्षी, मनुष्य श्रादिक जगहोंमें पहुंच. जायेगे । उस अ्लयकालक्े वाद क्षिर 
घठा काल आयगा | उसमें भी इस छ् : थ 
भायगा, फिर क्रमश: चतुर्थ, तृर्त र हा ; 

ह कहलायेगा । इस उत्सपिणी कान्नमें जब चतुर्थ काल आयगा तो उससे भी २७ तीर्थंकर: उत्पन्न 
होंगे । तो प्रत्येक चौथे कालमें २४ तीथंकर होते है। इसी श्रकार ऐराबत कषेत्रमें भी २४ 


गाथा ६१३ के 


तीर्थकर वहाँके चतुर्थकालके समय होते रहते हैं, परन्तु विदेह क्षेत्रमें सदा तीथंड्ूर भगवान 
होते रहते हैं और वे श्रधिकसे अ्रधिक हों तो कभी -१६० तीथ्थद्भूर तक हो सकते हैं | जी २०. 
तोर्थड्भूर. बताये हैं वह तो महावीर स्वामीके समयकी वात है । वह बात ग्रभी चल रही है 
पर २० ही तीर्थड्धूर नहीं होते, अभिकसे अधिक १६० तीर्थंकर तक होते हैं । तो इतने तीथ- 
कर देव होनेपर कहीं देव नाना तरहके नहीं हो गए । देवका स्वरूप एक ही है । जो वीतराग 
हो, सरवेज्ञ हो उसे देव कहते हैं । इस प्रकार देव अनन्त कहलाते हैं। इनका. कभी श्रन्त नहीं 
होता । भगवान बने तो अन्त काल तक ही बने अ्रथवा जब भगवानके गुरोोंपर दृष्टि देते हैं 
यो उनमें ग्रुण अनन्त हैं । उन, श्रनन्त- गुणोंकी -हृष्टिसे देव अनन्त हैं। लेकिन ऐसे अनन्त 
ग्रथवा २४ अथवा करोड़ों ज्ञात कर लेनेपर भी देवका स्वरूप अ्रनेकः नहीं होता है, क्योंकि 
स्वरूपह॒ष्टिसे देव एक ही प्रकारका है । यहाँ बहुत हो गए, २४ तोर्थ॑ड्धुर हैं तो ऐसे बहुत 
जान लेना, यह दोषके लिए नहीं है । वे इतने व्यक्ति थे जो कि शुद्ध हुए हैं, पर स्वरूपदृष्टिसे 
देखा जाय तो देव एक ही प्रकारका हैं--जों वीतराग है भ्ौर जो सर्वेज्ञ है उसको देव 
कहते हैं । ह मा 
प्रदीपानामनेकत्वं न प्रदीपत्त्वहानये । 
यतोउत्रैवःविधत्वं स्थास्त स्थास्नानाप्रकारता ॥६१३॥ 

अ्रनेक प्रदीषोंमें प्रदीपत्तकी एकविधताकी तरह चाचा देवोंमें देवत्वकी एकविधता-- 
२४ तीर्थद्धूर और अनेक केवली होनेपर भी वे सब एक ही प्रकारके देव हैं । इसके संमर्थनमें 
इस ए्लोकमें दृष्टान्‍्त बताया जा रहा है कि जैसे दीपक अनेक रखे हों तो दीपकोंकी श्रनेक 
संब्या होनेपर भी उनमें जो दीपत्व है, दीपपना हैं, प्रकाश करना है, इस प्रकारका जो प्रदीप- 
. पना है वह भी अनेक न होगा । अनेक दीप होनेपर भी वे सब दीप एक दीपपनेकोी सिद्ध करते 
हैं। तो जैसे दीपककी अनेक संख्या दीपपनेकी वुद्धिको दूर नहीं कर सकती, इसी प्रकार अर- 
हंतकी अनेक संख्या अरहंतके स्वरूपके एकत्वकी देवत्वकी वुद्धिको दूर नहीं कर सकतीं । 
ऋषभदेव हैं तो वे मी वैसे ही श्रहंत हैं जैसे कि महावीर । ३ इंच हाथकी अ्रवगाहनाके भी 
ग्रहंत होते हैं और ५२५ हाथकी श्रवगाहना वाले भी अरहंत होते हैं, और कोई अरहंतदेव 
करोड़ों वर्ष तक भी रहते हैं । कोई अन्तमु हृर्ते तक ही रहते हैं, इतना कालभेद होनेपर भी. 
इतनी अवगाहना होनेपर भी भीतरमें विराजमान जो वीतराग सर्वेज्ञ ज्ञानस्वरूप है वह देव 
कहलाता है.। वह सबमें समान है । तो यों अरहंतका स्वरूप व्रह हैं जो वीतराग हो झौर 
सर्वज्ञ हो । तो उनकी नाना प्रकारता इस ही एक देवपनेको प्रव॒ट करती है । ऐसे माना अर- 
हुंत वहे जानेसे कहीं द्वेव नाना नहीं हो जाते । देव तो एक ही प्रकारका है--जों वीतराग 

. और सर्देज्ञ है । हे 


हा 


। हे 
छू ० - पञथ्चाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 


न चाशक्यं यथासंख्यं नामतोथ्स्यास्त्यनंतधा । 
स्यायादेक॑ गुर चैक॑ प्रत्येक नाम चैककम्‌ ॥६१४॥ 
ु गुणापेक्षया देवोंके नाम कहे जानेके कारण यथासंर्य अ्रनंतविधताकी शंकानास्पदता- . 
प्रभुके अनेक नाम बताये गए हैं, भौर प्रभुमें गुणा श्रनन्त हैं। तो जिस गुणका नाम लेकर प्रभु 
को पुकारोंगे उस-उस प्रकारके नाम बनते जायेंगे । तो कोई यह शंका न करे कि जब क़रमसे 
उन नामोंकों पुकारा जा रहा है तो भगवान तो अनन्त हो गए । भले ही अनन्त नामोंसे भग- 
वानको पुकारा गया हैं, लेकिन वास्तवमें एक गुण है | वह क्या १" आत्माकी स्वच्छता । 
यह तो सभीमें एक ही प्रकारका है । तो इस स्वच्छताकी दृष्टिसि भगवान अ्रहंत एक प्रकारके 
ही हैं, वे नाना प्रकारके नहीं हो जाते । भले ही एक-एक गणकी दृष्टिसे भिन्न-भिन्न नाम बोल 
दिए गए हों, लेकिन बात एक ही है--शुद्ध परिणमन । श्रात्माका जैसा सहज स्वरूप है उस 
स्वरूपके अनुसार परिणमन हो गया है, इसीको तो श्ररहंत बोलते हैं। श्रात्मा अपने श्राप 
'कैसा है ? ज्ञानमात्र । शरीर वाला है आत्मा । कर्मके उदयसे इस शरीरके मंमट लग गए । 
रागह्रेषरूप नहीं है आत्मा । कर्मेके उदयसे रागद्वेषके भंकेट बन गए हैं। भगवान तो अथवा 
सहजस्वरूप तो केवल एक ज्ञानज्योतिमात्र है। तो ऐसी ज्ञानमात्र ज्योति जहाँ प्रकट हों गई 
है उसे अरहंत कहते हैं । तो यों एक गुणकी हृष्टिसि वह एक ही भगवान कहलाता है और 
एक-एक पृथक्‌-पृथक गुणकी दृष्टिसे अनेक नाम हो जाते हैं, पर स्वरूप सबमें एक ही प्रकारका 
पाया जाता है । प 
नयतः संतों मुख्यसंख्या तस्थेव संभवात्‌ । 
भ्रधिकस्य ततो वाच्यं व्यवहारस्य दर्शनात्‌ ॥६११।॥ 
व्यवहारनयसे देवके अधिक नाम व संस्थाकी योजना--भगवानकों अनेक नामोंसे 
पुकारा जाता हैं, और इस तरह भगवान अनेक नाम वले बन गए तो यह केवल गुणोंकी 
हृष्टिसि समझता चाहिए । भगवानमें जितने गुरा हैं उत एक-एक गुणोंका नाम लेते जावो 
उतने ही भगवानके नाम बन जाते हैं। लेकिन यह सारा कथन नयकी अपेक्षासे है । और इस 
व्यवहारनयमें प्रशुमें जितने गुण विदित होते जायेंगे उन गुरोंके नामसे उतने ही नाम प्रश्लुके 
बनते जायेंगे, पर प्रश्चता तो एक ही प्रकारेंकी है। चाहे वह कोई भी मनुष्य भ्रहंत बना हो । 
झरहंत होनेकी स्थितिमें भीतरमें सबका स्वरूप एके समान है और वह स्वरूप क्‍या है कि 
क्ञानज्योतिर्मय जो. भात्मा है वह रागद्रेषादिक कलंकोंसे रहित होकर शुद्ध ज्ञान वाला बन 
गया है । भव रागह्रेष दुर होनेपर शुद्ध ज्ञात जब रह जाता है तो वह ज्ञान इतना विशाल हो 
जाता है कि तीनों लोक अलोक जिसके ज्ञानमें निरन्तर समाया हुआ रहता है, अर्थात्‌ सर्वे 
हो जाता है । वो यों वीतराग सर्वज्ञपनेकी हृष्टिसे भगवान एक प्रकारका है और अरहंत सिद्ध 


गाथा ६१८ श्र 


देव, ये एक ही प्रकारके देव हैं, क्योंकि देवत्वका जो स्वरूप है वह है ही वीतरागता शौर 
सर्वज्ञता । ये अरहंत और सिद्ध दोनोंमें एक समान रूपमें पाये जाते हैं । इस तरह द्रव्याथिक 
हृष्टिसे देव एक प्रकारका कहा गया है। 

वृद्ध: प्रीक्तमतः सूत्रे तत्वं वागतिशापि यत्‌ । 

द्ादशाड्भाज्भबाह्य वा श्र॒तं स्थुलार्थगोचरम्‌ ॥६१६॥ 

तत्त्वकी वागतिशायिता--देवत्व एक ही प्रकारका है और वह भिन्न-भिन्न आत्माग्रों 

में जो कि परम आत्मा हो गए हैं, एक ही स्वरूपसे पाया जाता है । इसी कारण ज्ञानवृद्ध 
आचार्य जनोंने, सूत्र द्वारा तत्वकों वचनोंके अ्रगोचर बताया है श्रर्थात्‌ वह बुद्ध आत्मतत्त्व जो 
द्रव्यरूपसे सहज है और पर्थायहष्टिसे भी सहज तत्त्वके सही भ्रनुरूप है वह वचनों द्वारा नहीं 
कहा जा सकता है। जो इस तत्त्वको बतानेमें समस्त द्वादशांग श्र भ्रद्ध बाह्य श्रुतज्ञान 
बताया गया है वह भी तह्विषयक स्थुल पदार्थोको विषय करने वाला है | सारांश यह है कि 
वह देवत्व ऐसा श्रन्तरद्ध गुण है कि जो अनुभवमें तो ञ्रा सकता है, पर जिसके अनुभवमें 
आता है और जो देवत्वका सत्य स्वहूप है उस स्वरूपको घटना द्वारा नहीं बाँधा जा सकता । 
हाँ वचनों द्वारा कहा भी जायगा तो उसका स्पष्ट पभ्र्थ वह ही पुरुष समझ सकेगा जिसने 
देवत्वका कुछ दर्शन किया है । अपने आपमें निविकल्पसमाधि बलके द्वारा सहज ज्ञानज्योति 
का अनुभव करने वाला पुरुष ही उन वचनोंका स्पष्ट श्रथें समझ सकता है । | 

कृत्स्नकर्मक्षयाज्ज्ञानं क्षायिक दर्शन पुनः । 

प्रत्यक्ष सुखमात्मोत्थं वीय॑ड्चेति चतुष्टयम्‌ ॥॥६१७॥ 

,.. सम्यकत्वं चेव सुक्ष्मत्वमव्यावाबगुणः स्वतः । 
अस्त्यगुरुलघुत्वं च सिद्धे चाष्टगुगाः स्मृताः ॥६१४८॥ 
कुत्स्नकर्सक्षयसे उत्पन्त हुए सिद्धोंके श्राठ गुरा--देव श्रवस्था विशेषसे दो प्रकारके 

, कहे गए थे । प्रथम देव अ्रहंत और द्वितीय देव सिद्ध । इस श्लोकमें सिद्ध भगवानके ८ गुणों 
का स्वरूप कह रहे हैं । निर्देश द्वारा ही उनका स्वरूप जान लिया जाता, अतएवं नाम बताकर 
सिद्ध भगवानके भअष्टगुणोंकी रूपाति की जा रही है | सिद्ध भेगवानमें प्रथम गुण है क्षाथिकज्ञान । 
यह गुण समस्त कर्मोके क्षयसे उत्पन्न हुआ है अ्रथवा जितने आठों गुण कहे गए हैं वे सभी 
5 प्रकारके कर्मोके क्षयसे प्रकट हुए हैं, जिनमें ज्ञान तो केवलज्ञानावरणके क्षयसे प्रकट हआ्ना 
है । ऐसी प्रकृति प्रदेशबंध जिसमें स्थिति अनुभाग इस प्रकारका पड़ा था कि जिसके उदयके 
श्रानिपर शआत्माका ज्ञान रुक जाता था। यद्यपि समस्त ज्ञान नहीं रुका, कुछ रंचमात्र ज्ञान 
फिर भी रहा, लेकिन ज्ञानावरणका जितना उदय था उतना रुका रहा । उस कमके क्षयसे 
| केवलजञान प्रकट हुआ है, जिसके द्वारा तीनों लोकालोकके त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थ स्पष्ट जान 
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लिए जाते हैं | दूश्वरा गुण है क्षायिक दर्शन । यह गुगा केवल दर्णनावरणके क्षयसे प्रकट हआ 
है । जाननहार आत्माका स्पष्ट प्रतिभास कर लेना दर्शनका कार्य है। तो जहाँ तीनों लोका- 
लोकबर्ती और ब्रिकालवर्ती रामस्त पदार्थ जान लिए गए हैं, ऐसे इतने विशाल ज्ञाता श्रात्माको 
प्रतिभासमें लेवे, ऐसे दर्शनकों श्रनन्तदर्णन कहते तांगरा गश हू झतीन्द्रिय आनंद । श्रती- 
न्द्रिय आनन्दना बाधक वास्तवमें मोहनीयकर्म है श्रीर फिर चार घातिया कर्म ८ श्रथवा यों 
कहो कि श्राठों ही कर्म इस श्रामन्‍्दके घातक हैं । तो जहाँ श्राठों कर्मोका क्षय हो गया वहाँ 
श्रतीन्द्रिय आनन्द प्रकट होता है | चीथा गुण है भ्रनन्तवीयें । वीर्यान्तराब अथवा समरत पंत 
राय कर्मीया क्षय होनेंसे भगवानमें प्रनन्तवीर्य प्रकट होता है । जो ग्रनन्तगुणका अनंत विकास 
है. उसको मेले रहे, इसके लिए प्रनन्तवीर्थकी श्रावश्यकता है गुण प्रंतराय कर्मके क्षय 
प्रकट हुआ है | ५र्वाँ गण है सम्यवत्व । मोहनीयकर्मका क्षय हो जानेसे निर्दोप निर्मल अधि 
कार सम्यक्त्व प्रकट हुआ हैं । छठा गुण है सुद्ष्मत्त । +ामक्मके क्षय हो जानेसे सृक्ष्मत्व गए 
' प्रकट हुआ है । भ्रात्मा सुक्ष्म तो है ही, भ्रनादिसे सूक्षरत्व गुण उसमें था, लेकिन कर्मसे ग्रत्त 
' होनेके कारण यह आत्मा नर+-मारकादिक पर्यायोंमें बंत। रहा । दूसरी चात बतायी गयी थी - 
'कि भावमे रंजित रहा, इस कारण भी कधंनित्‌ मूर्त रहा, स्थुल रहा | अब वह स्थृूलताका 
कारण न रहनेके व।रण ग्रात्माका सूक्ष्मत्व गुणा जैसा सहज है बसा ही प्रकट हो गया । छवा 
गुण है अव्यावाब्युण । जहाँ श्रव किसी प्रकारकी दावा नहीं रही, वेदनीयकर्मके उदयमें अनेक 
बाधायें आती थीं, इध्वियोग अ्रनिष्टसंयोग आ्रादिक रागहेंपादिकके कारण भूत संग रहा करता 
था, जिसमें यह झनेक प्रकारकी बाघाग्रोंका अनुभव करता था । अ्रव वेदनीयकर्मके क्षय हो 
जानेसे अव्यावाध गण प्रकट हग्ना हैं । ८वाँ गण है श्रगरुलघुत्व गण । ग्रोध्रकर्मके उदयमें यह 
जीव कभी नीच-ऊँच कुलमें उत्पन्त्र हं,ता था। अ्व गोत्रकर्मका विनाश हो जारँसे अ्गुरुलइुत्व 
गुण प्रकट हुआ है, वह श्र्र न लघु रहा, न गुरु श्रर्थात्‌ इतना गुरु हो गया कि जिससे घट- 
बढ़पना सिद्धमें नही पाया जाता । लघुपना तो श्रव नहीं रहा, इस तरह सिद्ध भगवानमें ये 
८ स्वाभाविक गुण होते हैं। री 
इत्पाद्यनन्तवर्माढ्यों कर्माट्कविव्जितः । 
म॒ क्तोडष्टादशभिदर्पिर्देवः सेव्यो न चेतर: ॥६१६॥ 

इनग्तधर्माल्य कर्माष्टकर्रिवाजित श्रष्टाइशशदोषरहित देवकी सेव्यता--ऊपर ८ गुणोंको 
सुख्यतया बताया था । इसी प्रकार शौर भी यह समभना चाहिए कि वह सिद्ध भगवान अनंत 
घर्मोसि युक्त हैं, दर्योंकि अनन्त गुणवात श्रात्मा है और गणके घातक कर्मोके नष्ट हो जानेसे 
वे सभी गण उच्चविकासको प्राप्त हुए हैं। तब अच्न्‍्त धर्मोसे युक्त घिद्ध भग्वात कहे गए 
रक्त ही हे । ये प्रभु अ्प्टकर्मोसे रात हैं। द्रव्यकर्मका अब कुछ भी निबेक यहां नहीं: रह 
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झौर साथ ही कोई विभाव वासना भी नहीं रही, इसी कारण अब सिद्धप्रभुमें कर्माकुर कभी 
भो न आ सकेगे। थें प्रश्नु १८ प्रकारके दोषोंसे रहित हैं । जन्म, जरा, मरण, छ्ुधां, तृषा 
आदिक किसी भी प्रकारका दोष इन प्रश्चमें नहीं पाया जाता । इस प्रकार १८ प्रकारके दोपोंसे 
ये सिद्धप्रभु निर्मुक्त हैं। ऐसे ये सिद्धवेव ही उपासनाके योग्य है। श्ररहंत भी सिद्ध ही 
कहलाते हैं। तो इन अरहंतदेवको छोड़कर अन्य लौकिक छूढ़िमें माने गए कोई देवगतिके 
ग्रथवा कोई कल्पित देवता उपासनीय नद्ठीं कहे गए । 
अर्थाद्गुरुः स एवास्ति श्रेयों मार्मोपदेशक्रः । 
आप्तश्चैव स्वतः साक्षान्नेता मोक्षस्य वर्त्मंनः ॥६२०॥॥ 

वीतराग सर्वज्नदेवकी गुरुता, मोक्षमार्योपदेशकता, श्राप्तता एवं सोक्षमार्गनेतृता--- 
उक्त कथनका सारांग यह है कि कर्मोसे रहित १८ प्रकारके दोषोंसे मुक्त राग्वेषादिक विभावों 
से अतीत सर्वलोकालोकका जाननहार परमात्मा ही वास्तविक गुरु है, और ऐसे अ्रहंतदेव 
ही मोक्षमार्गका उपदेश करने वाले हैं । श्रर्थात्‌ इनका दर्शन, इनकी दिव्यध्वनि श्रवरणसे मोक्ष- 
मार्गेकी प्राध्षिमें सहयोग मिलता है, इस कारणसे ये ही आ्राप्त कहलाते हैं और यहीं श्राप्त श्ररहंत 
भगवान मोक्षमागके साक्षात्‌ नेता हैं। नेता उसे कहते है जो मोक्षमार्गको प्राप्त कर चुके हों 
और दूसरोंकों भी मोक्षमार्गकी प्राप्तिका उपाय बताते हों । जैसे जो पुरुष स्वयं नदी पार करके 
दूपरी पार पहुंच गया है उसी पुरुषको वास्तविक अधिकार' है कि वह दूसरेको भी बताये कि 
इपत रास्तेसे आइये तो बिना किसी बाधाके इस नदीको पार करके इस तटपर झा सकते 
हो । तो जो स्वयं तिर चुके हों और- दूसरोंको तिरनेका पंथ बतायें, ऐसे मोक्षमागंके नेता ये 
अरहंत भगवान ही है । 

तेभ्योर्वांगपि छक्नस्थरूपास्तद्रपधारिण: । 
गुरुवः स्युगु रोन्यायान्नान्योड्वस्था विशेषभाक्‌ ॥६२१॥ 

छद्मस्थावंस्थामें भी जिनलिद्भधारी साधुश्नोंकी गुर्ताका कथन--उक्त श्लोकमें परम 
गुरुका विर्देश क्रिया गया, परमगुरु अरहंत श्राप्त भगवान हैं और उनमें परमगुरुसे नीचे अल्पज्ञ 
पुरुष भी जो कि उस जिनहूपको धारण करने वाले हैं वे भी गुर कहलाते हैं। प्ररहंत भगवान 
प्रमगुरु हैं, और आचाये, उपाध्याय, साधु ये गुरु है । जो जिनेन्द्र भगवानका रूप है यथा- 
जात रूप । जैसे बालक उत्पन्न होता तब तो उसके' शरीरमात्र दिखता है, उसके साथ न कोई 
आभूषण है, न वस्त्र, किसी भी श्रकारका परिग्रह जिप्के साथ नहीं, ऐसे ही निर्म॑न्थ भेपको 
लिए हुए और जो संसार, शरोर, भोगोंसे विरक्त साधुजन हैं, वे युरु कहलाते है, क्योंकि गछ 
का लक्षण इन साधुवोंके भी वैसा ही है जैसा कि सामान्य रूपसे प्रमगुरुर्का बताया गया है । 
ऐसी विशेषता पायी तो है वहाँ रागह्वेषका पूर्ण विनाश है और सर्वेज्ञता पूर्ण प्रकट है । तो 


गा भी ये विरक्त जने हैं और बशुद्ध शीत (लए हुए हैं! झ्रीर 
+ छातः ये साऊ जन गुझु बहलाते हैं. । इस गुरुकी ग्र्वस्थासे विपरीत 


रहने वाले पुष्प गुरु नहीं कहला सर्केते । 


ध्् आख्देतमें जो गुण * 
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गुरु कहलाते हैं | तो परमगुरु हुए अरहंत और गुरु हुए झ्राचाये, उपाध्याय और साधु नामके 
मुनिराज ! ह 

ग्रस्ति सहर्शनं तेषु मिथ्याकर्मोपशान्ततितः । 

चारित्रं देशत: सम्यकचारित्रावरणक्षते: ॥६२४।॥। 

छुम्मस्य शुरुवोंमें सम्यवत्व व एफदेशसम्यक्चारित्रकी प्रकटता- उन छद्वास्थ गरुवोंमें 

भी चंक्रि मिथ्यात्वकर्म तो रहा नहीं, वे उपशान्त हैं और सम्यर्दर्शन प्रदट हो चुका है, तो 
सम्यग्दर्शन प्रकट हो जानेके कारण तथा चारित्रमोहनीयकी क्षति हो जानेसे चारित्र प्रकट हो 
जानेके कारण ये शुद्ध धर्मकी मूति वन गए हैं। तो छद्मस्थ गुरुवोंमें कपायोंका क्षय हो जानेसे 
एक देश सम्यक्चारित्र भी प्रकट हो गया है । अ्ररहंत परमगुरु पूर्ण चारित्रकों मूर्ति हैं, यथा- 
ख्य,त चारित्र उनके प्रकट हुआ है, तो इन गुरुवोके भी अ्रनन्तानुचन्धी, श्रप्नत्याख्यानावररा, 
प्रत्याख्यानावरण, संज्वलन आदि कषायोंका क्षय हो जानेसे यहाँ भी यथाख्यात चारित्र प्रकट 
हुपा है, इस कारण अरहंतदेव परमगुरु हैं। तो ये आचार्य, उपाध्याय और साधु परमेष्ठी 
गुरु कहलाते हैं | ऐसे गुरुवोमें गुरुत्ववुद्धि करना अमृद्दृष्टि श्रद्धा कहलाता है । . 

ततः सिद्ध निसर्गाढ़ि शुद्धत््वं हेतुदशनात्‌ । 

मोहकर्मोदयाभावात्तत्काय॑स्याप्यसंभवात्‌ ॥६ २ ५॥ 

सोहकर्मोदयका भ्रभाव होनेसे युरुद्वोंमें शुद्धत्वकी अभिव्यक्ति--जहाँ दर्शनमोहनीय 

और चारित्रमोहनीयका विनाश हुआ है वहां स्वभावतः शुद्धिपता सिद्ध हो जाता है । ये गुरु- 
राज जिनका उपयोग सहज ज्ञानस्वभावकों शोर लगा रहता है, जिनकी धुन इस अंतरतत्त्व 
हो समायी रहती है उन गुरुराजमें शुद्धि है, यह बात स्पष्ट सिद्ध है, क्योंकि मोहनीयकर्मका 
ग्रभाव होनेसे कलमपतायें उत्पन्न होना असम्भव है । विकार, कलमपतां, मलिनता आदि 
मोह॒नीयकर्मके उदयसे हुआ करते हैं, जहाँ मोहनीयकर्मका ग्रभाव हो चुका वहाँ कलमपतायें 
कहसे »ा सकती हैं ? तो इन गरुराजमें भी मोहयोय्रकर्मका अ्रभाव होनेसे अ्रथवा नामकर्मका 
संज्वलन कपायोंका मंद उदय होनेपर उनके कलमपतायें उत्पन्न नहीं 


हो सती, इप कारण 
गुरुवोंमें भी ज्ञान और वैराग्यकी स्वच्छता प्रकट हुई है, इस ही कारण 


वे वास्तविक गृरु कह 
लाते हैं.। गृरुवोप्ें जो शुद्धता प्रकट हुई है, रागह्रेपका अ्रभाव होनेसे ज्ञानवी जो स्वच्छता प्रकट 
हुई है वह निजेराका समर्थ कारण है, यह वात भज्ञी-भाँति प्रस्चिद्ध है तथा यह सम्बरका भी 
कारण है । सम्वरके विपरीत है आाख़व तथा आ्राखवके द्वार हैं मिथ्यात्व, श्रविरत आ्रादिक भाव | 
जहां मिथ्यात्व रागहप।दिक भाव दूर हो गए वहाँ सम्वर तत्व प्रकट हो जाता है | तो जह 

शानादिक भाव दूर हुए वहाँ ज्ञानकी स्वच्छता ही तो प्रकट हुई है । ऐसी शुद्धता निर्जराक 


कारण है श्रौर रत्वनक्ययक्रा भी कारण है और यही मुद्धता मोक्षको प्राप्त कराने वाली हैँ । 


श्दर्‌ पंचाध्यायी प्रवचन दादश भाग 
सुक्तिमँं परमकैवल्य अवस्था प्रकट है अर्थात्‌ आत्मा केवल जैसा सहज स्वहुपमें है उस प्रकार 
का स्वरूप वहाँ पूर्ण प्रकट है । तो ऐसे कौवल्यकी पूर्णाता तव ही तो हुईं जब कि पहिलेसे 
कैवल्यका प्रकाश होवे । तो कैवल्य कहो अथवा शुद्धता कहो, एक ही बात है । जहाँ ज्ञानको 
स्वच्छता प्रकट हुई है याने रागादिक विकारोंसे रहित ज्ञानभाव जहाँ प्रकट हुआ है, ऐसी यह 
शुद्धता ही पूर्णाब्पसे जब धारण करता है तो उस ही को मुक्ति कहते हैं । तो ऐसी मुक्तिको 
प्राप्त कराने वाली यह ज्ञानकी शुद्धता है, ऐसी शुद्धता इन गुरुवोंमें प्रकट हैं, इस कारण थे 
साधुपरमेष्ठी गुरु कहलाते हैं । इन गूरुवोंमें गुरुपनेकी बुद्धि रखना सो अमृद्हृष्टि श्रद्भ है। इसके 
श्रतिरिक्त अन्य गरवोंमें, कृधर्ममें, कुदेवमें देवत्व, ध्मंत्व, गुरुत्व भ्रादिकी वृद्धि करना सो मूढ़- 
दृष्टि कहलाता हैं । ऐसी मूढ़हृष्टि जहाँ रंच भी न रहे उसे अमृढ्दृप्टि कहते हैं । 

तच्छुद्धत्वं सुविख्यातं नि्जेराहतुरक्षसा । 

निदान संवरस्यापि क्रमानह्निर्वाणिभागषि ॥६२६॥ 

गुरुवोंके शुद्ध परिशासमें निर्जराहेतुता, संवरकारणता व निर्वाशभाजनता--मुरुमें 

जो शुद्धता पायी जाती है वह शुद्धता निर्जराका समर्थ कारण है, यह बात तो स्पष्ट प्रसिद्ध ही 
है, साथ ही वह शुद्धता सम्बरका भी कारण है, क्योंकि शुद्धता ज्ञायकरभावके विकासमें दोनों ढ 
ही सामथ्य हैं कि बँघे हुए कर्म निर्जीर्ण हो जायें और आगामी कर्म न श्रा सकें । यों गुरुमें 
वायी जाने वाली शुद्धता निर्जरा और सम्बर दोनोंका कारण है । साथ ही यह भी बात स्पष्ट : 
है कि वह शुद्धता क्रमसे मोक्षको प्राध कराने वाली भी है । जैसे शुद्ध भावमें कर्म निर्जरा'और 
कर्मपम्वर हो रहे हैं तों यह युक्तिसिद्ध बात है कि जहाँ सम्वर हो और निर्जरा हो वहाँ मोक्ष 
प्रवश्य है । जैसे छेंद वाली नावसे पानी आ रहा था | अब यदि उस छिद्रको बच्द कर दिया 
जाय और उस नावमें आया हुआ जल क्रमसे उलीच दिया जाय तो नया जल नहीं श्राता 
प्रौर पुराता जल दूर कर दिया तो उसका फल यह है कि इस जलसे सदा पूरा खाली हो 
जाता है। इसी तरह जब कर्मोके दूर आ्नेके द्वारा बन्द कर दिए गए और वे हुए शुद्ध भावों 
से तो जहां शुद्ध भाव हुए वहाँ करमोक्रा आता भी रुक गया और बँघे हुए कर्म खिर गए तो 
इस स्थितिमें क्रमसे नियमसे मोक्ष ही होग। । अतः आचार्य, उपाध्याय श्रीर साधु तीनोंमें 
पायी जाने वाली जो शुद्धता है वह सम्वर, निजेंरा और मोक्षका कारण होती है । 

यहा स्वयं तदेवार्था चिजेरादित्रयं यतः । 

शुद्धभावाविनाभांवि द्रव्यनामापि तत्वयम ॥६२७॥ 

शुद्वोके शुद्ध परिणामको निर्ज रासंवरमोक्षरूपता--ग्रुरुजनों में पायी जाने वाली शुद्धता 

मोक्षका कारण है, इतना भी भेद क्यों किया जाय ? वह शुद्धता स्वयं 


मिजेरा, सम्वर और पा 
है, ऐसा भी निरखना चाहिए, क्योंकि शुद्ध भावों3 अ्रविवाभ.व 


निर्जुरा, सग्वर॒ भौर मोक्ष 


गाथा ६२६ श्द्छ 


जहाँ आत्मद्रव्य है वह्दी निर्जरा है, वही राम्बर है और वही मोक्ष है । अर्थात्‌ शुद्ध भाव परि- 
णत गआ्रात्मा ही तो निजेरा कर रहा है । शुद्ध भाव परिणात आत्मा ही तो सम्वर रूप बन 
रहा है, अर्थात्‌ कर्म न ग्रायें, ऐसी स्थिति इस थुद्ध झ्रात्मतन्‍्वकी हो रही है और जब मोक्ष 
होता है तो वहाँ भी रहा क्या ? शुद्ध आत्मा ही । इस तरह शुद्धता ही स्वयं निजरा है, संवर 
है और मोक्षस्वरूप है। तो निश्चयनयसे शुद्ध ग्रात्मा ही निजरा, सम्बर और मोक्ष इन तीनों 
उपादान तत्त्वोंहप है । 
निरजरादिनिदानं यः शुद्धों भावश्चिदात्मतः । 
परमाहँ: स एवास्ति तद्गानात्मा पर॑ं गुरु: ॥६२८५॥। 
मिर्जेशाविहेतुझुत शुद्ध भावक्ती परमपृष्यता--जो निर्जेरा आदिकका कारण आत्माका 
शुद्ध भाव है वह भाव शुद्ध भाव है | चैतन्य आत्माका जो सहज विकसित भाव है घही तो 
निर्जराका कारण है और वही भाव पूज्य है । जिस भावसे सम्वर, निर्जेरा और मोक्ष होता 
है वही भाव परमपूज्य है । जो शुद्ध भावकों घारण करने वाला आत्मा है वही परमगुर है । 
प्रकरण यह चल रहा है कि देवमें देववुद्धि करना और गुरुमें ग्ुरुवुद्धि करता सो सम्यस्दृष्टिका 
गुण है । तो देव क्‍या है ? घुद्ध आत्मा हो तो देव है, गुरु भी यह थुद्ध श्रात्मा ही है | तो थे 
देव और ये गुरु पूज्य हैं। तो इसका भाव यह हुआ कि निर्जराका कारणभूत जो आात्माका 
बुद्ध भाव है वही परमगुरु कहलाता है । 


न्‍्यायाद्गुरुत्वद्ेतु: स्थात्‌ केवल दोषसंक्षय: । 
मिर्दोषो जगतः साक्षी नेता मार्यस्थ नेतरः: ॥६२६॥। 
दोषसंक्षयकी गुरुत्वहेतुता--उक्त विवेचनसे यह सिद्ध होता है कि गुरुपनेका कारण , 
मात्र दोपोंका क्षय होना है। परमगुरुमें भी देखो तो उनके परमंगुरुगा किस कारण हुई 
है ? भगवान सर्वज्ञदेव वीतरागताके कारण परमगुरु कहलाते हैं | राग षका होना गुरुताका 
बाधक है । जहाँ रागद्वेष कतई नहीं हो रहे हैं वहाँ परमगुरुता प्रकट हो जातो है |. निर्दोष 
पुरुष ही जगतको जानने वाला है । निर्दोष पुरुष ही मोक्षमार्गका नेता हो सकता है । श्रर्थात्‌ 
स्वयं मोक्षमार्गमें चलकर दूसर्राकों मोक्षमार्गमें लगाने वाला होता है। इस प्रकार यह सिद्ध 
हुआ कि परमगुरुताका कारण निर्दोषपता ही है, और जो निर्दोष नहीं है वह न तो सर्वज्ञ हो 
सकता है और न मोक्षमार्गका नेता हो सकता है | यों दोषवान तो समस्त संसारी जीव जगत 
में चारों गतियोंमें श्रमण कर ही रहे हैं, वे कहीं मोक्षमार्गके नेता नहीं हैं श्रौर न वे गुरु हैं 
न देव हैं। तो गुरुपनेका कारण केवल दोषोंका विनाश ही है । जहाँ रागद्वेप दूर हो गए बही 
परमगुरु है भौर जहाँ रागद्ेष अत्यंत मन्द हैं, क्षीण हो रहें हैं वे गुर कहलाठे हैं । 


232 ४ पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
नाल॑ छद्मस्थताप्येषा गुरुत्वक्षतये मुनेः । 
रागाद्यशुद्धभावानां हेतुमहिककर्म ततु ॥६३०।॥ 
कषायविजयी गुरुफो छद्मस्थतामें गुरुत्वक्षतिकी श्रकारणता--कोई शंकाकार ऐसा 
भाव रखे कि आचाय, उपाध्याय झ्ौर साधु ये छद्मस्थ हैं, अल्पन्न हैँ, इस कारण इन्हें गुरु 
नहीं कहा जाना चाहिए । ऐसी शंका यों संगत नहीं हैं कि गुरुताको नष्ट करने वाले तो रागा- 
दिक अशुद्ध भाव हैं । कहीं वे अ्रल्पन्ञ हैं, इस कारण गुरु नहीं हैं, यह व्याप्ति नहीं वन गई, 
क्योंकि गुरुताका वाबक रागादिक अशुद् परिणाम है । तब जानें कि इससे वहीं गुरुता नहीं 
नष्ट हो जातो । हाँ कोई विशेषता जगती भी हो अन्य कुछ लोगोंकी अपेक्षा, किन्तु रागादिक, 
क्रोधादिक भाव विरेष पाये जाते हों तो वह गुरु नहीं कहा जी सकता । तो गुरुताका विनाश 
करने वाले तो रागादिक भाव हैं और रागादिकका कारण मोहनीयकर्म है । तो जिसके 
दर्शनमोहनीय कर्मका अ्नुदय है और चारित्रमोहनीय कर्मके भी संज्वलन मात्रकों छोड़कर शेष 
सभी दूर हो गए हैं तो ऐसे गुरुजनोंमें गुरुता अवश्य है। छद्दस्थ होनेके कारण वे गुरु नहीं 
हैं, यह बात शत्दा युक्त नहीं है । हाँ यह कह सकते हैं. कि वे परमगुरु नहीं हैं। परम 
बीतराग सर्वज्ञदेव 'ही होते हैं, वि.्तु छठे गुणस्थानसे लेकर १ रवें गुणस्थान तकके सब मुनि 
गुरु कहलाते हैं । । 
नास्वावृत्तिद्यं कर्म वीर्य॑विध्वंसि, कर्म च । 
भ्रस्ति तत्राप्यवर्यं वै कुतः शुद्धच्वमत्र चेत्‌ ॥६३६॥ 
गुरुषोंमें ज्ञानावररा, दर्शनावरण व वीर्यास्तरायका सख्भाव होनेसे शुद्धता न हो सकते 
को शंकाक्ारकों आरेका-“ंव यहाँ शंक्राकार अपनी दूसरी शद्धा रख रहा है कि गुरुजनोंमें 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कर्म तो मोरूद हैं क्योंकि इनका विनाश १२वें गुण- 
स्थानके अन्तमें होता है । जब तक ये तीनों कर्म बाकी रह गए हैं तब तक शुद्धता कैसे प्रकट 
हो सकेगी ? शुद्धताके ही कारग[ तो उनमें गुरु बताया जा रहा है । यद्यपि दर्शनमोहनी यकर 
का अवुदय हैं, तो रहा आये, और संज्वलन कषायका और ' ज्ञानावरण, दर्शनावरण' आर 
वीर्यान्तरायका सद्भाव पाया जा रहा है अथवा अन्य ऊपरके गुरुवोंमें देखा जाय तो मोहनीर 
कर्म उनके बिल्कुल नहीं रहा, लेकिन ज्ञानावरस, दर्शनावरण और अ्रन्तरायका विपाक होने 
उनमें भी शुद्धता कैसे कही जा सकती है ? जिसके कारण उनको ग्रुरु बताया जा रहा है । ते 
जब शेष रे घातिया कर्म रह गए हैं, उनका विपाक चल रहा है तो उनमें शुद्धता नहीं माने 
जा सकती शुद्धता न होनेके कार उनमें गुरुता भी नहीं मानी जा सकती । 
सत्यं किन्तु विशेषो&स्ति प्रोक्तकर्मत्रयस्य चे । 
मोहकर्मा विनाभूत॑ बन्धसच्वोदयक्षयम ॥िरे २।। 


गाया ६३३... श्ष्& 


उक्त कर्मन्रिवके वन्धोदयरूत्त्वक्षयोंकी मोहफर्साविनाभुतता बताकर शड्भूगकारदी उत्त 
श्रारेकाका समाधान--उक्त शड्धाक्े समाधानमें कह रहे हैं कि णद्भूयकारवी यह शा क्कि 
गूरुजनोंमें ज्ञानावरणा, दर्शनावरण और वीर्यान्तराय कर्मका सद्भाव है, सो इतनी वात तो 
ठीक है | सद्भाव अवश्य तीन घातिया कर्मोका है, लेकिन इन तीनों कर्मोका वन्ध, सत्तव, 
उदय और क्षय मोहनीयकर्मके साथ अ्रविनाभावी है, अर्थात्‌ मोहनीयकर्मका विपाक होनेपर 
इन तीन कर्मोक्री प्रवलता चलती है । मोहनीयकरमंक्रा विनाश होनेपर ये तीनों कर्म भी विनष्ट 
हो जाया करते है। तो इन तीनों कर्मोका मोहनीय कर्मके साथ कैसा ग्रविनाभावीपना है 
अर्थात्‌ तीनों कर्मोके बन्च, उदय, सत्त्व मोहनीय (कर्मके बलपर रहना कहा है और इन तीनों 
का क्षय मोहनीयकर्मके साथ कहा है, अविवाभावी है, इस बातकों स्पष्ट रूपसे अगले एलोकमें 
बताया जा रहा है। 

तद्यथा वध्यमानें5स्मिंस्तद्वन्यी मोहबन्बसात्‌ । 
तत्सच्वे सत्वमेतस्य पाके पाक: क्षये क्षयः ॥६३ रे।॥। 

सोहकर्मके बन्ध, सत्त्व, उदय व क्षय होनेपर कर्मन्रिकके यथायोग्य बंध, सर्व, उदय 
व क्षय होनेका कथन--मोहनीयकरमका वन्च होनेपर ही तो उसीके आाधीन ज्ञानावरणादिक 
बंध योग्य प्रकृतियोंका बन्ध होता है । मोहनीयकर्म जहाँ तक बँध रहा है वहाँ तक ज्ञानावरण 
झ्रादिक कर्म विशेष रूपसे बँधते है । जहाँ मोहनीयकर्मका बन्ध मिटा, भले हो कुछ समय तक 
ज्ञानावरणादिक कर्मोका बन्च हो, लेकिन वह ग्रति निर्वेल बन्ध है । तो मोहनीयकर्मके बन्धके 
साथ ज्ञानावरण कर्मके बन्धका वल चलता है, इसी तरह मोहनीयकर्मके सत्त्व होनेपर ही 
ज्ञानावरण आदिक कर्मोका सत्त्व रहता है । दर्शनमोहनीय कर्मका सत्त्व जहाँ तक है वहाँ तक 
ज्ञानावरण आरादिक कर्मोका सत््व बड़ी खूबीके साथ वन ही रहा है, पर दर्शवमोहनीयका अचु- 
दय होनेपर चारित्र मोहका जहाँ तक सत्त्व चल रहा है या दर्शनमोहनीय कर्मका जहाँ क्षय भी 
हो चुका है और चारित्रमोहका जहाँ तक सत्त्व चल रहा है वहाँ तक ज्ञानावरएकर्मका सत्त्व 
वना हुआ है । हाँ १२वें गुणस्थानमें चारित्रमोहका सत्त्व नही रहा, तिसपर भी जो ज्ञानावरण 
आपदिकका सत्व है वह मात्र अच्तमुं हुर्त तकके लिए है । उन स्व प्रकृतियोंका क्षय नियमसे 
अन्तपमु ह्॒तमें हो जाता हैं। इस तरह मोहनीयकर्मका सत््व न रहनेपर ज्ञानावरणादिक कर्मों 
का सत्त्व भी नही रहता है । यों मोहनीयकर्मके सत्त्वका अविनाभावी ज्ञानावरणादिक तीन 
घातिया कर्मोका सत्त्व सिद्ध हो जाता है | जहाँ तकमोहनीयकर्मका उदय चल रहा है वर्हा 
तक ज्ञानावरणादिक कर्म भी पकते हैं अर्थात्‌ ज्ञावावरणादिक कर्मोका सही विंपाक जिसका कि 
फल इस जीवको प्रनुभवर्मे रहता है वह मोहनीयकरमके उदयक्े साथ बना हुआ है । १४वें 
गुणस्थानमें मोहनीयकर्मका उदय नहीं है और ज्ञानावरण आदिक तीन घातिवा कर्मोदगा उदय 


५६०५ पड्याध्यायी प्रदचन द्वादश भाव 


है, सो वह उदय कोई फलवान नहीं है, निपष्फल होकर खिरता है ।१३वों गुणस्थानका विकास 
हो जाता है, इसी तरह जबकि मोहनीयकर्मके बंवका सत्त्व, उदय और क्षयके साथ ज्ञानावरण 
भादिक कर्मका बन्धादिक लगा हुआ है तो इससे यह निष्कर्ष निकला कि जहाँ मोहनीयकर्मका 
प्रनुदय हो गया या श्रति मंद उदय चारित्रमोहका हो गया तो वहा ज्ञानात रण श्रादिक कमेंके 
रहते हुए भी वहां गुरुता समाप्त नहीं होती है । वे श्रपनी शुद्धताके कारण गुरु ही कहलाते हैं । 
नोह्य' छद्मस्थावस्थायामवगिवास्तु तत्क्षय: । 
श्रंशान्मोहक्ष पस्यांशात्सवंतः सर्वतः क्षय: ॥६ र४।॥। 


छुद्मास्थावस्थामें मोहक्षय होनेपर कर्मन्रिकके ज्ञयकी विधिकी।जिज्ञासा व समाधान-- 
श्रव यहाँ णड्भाकार तीसरी श्राशद्धू। रख रहा है कि छद्मस्थ अ्रवस्थामें मोहनीयकर्मका क्षय तो 
वहिले हो जाता है श्रोर ज्ञानावरणका क्षय बादमें होता है । जैसे दर्णनमोहनीयकर्मका क्षय 
चौथे गुणस्थानसे ७वें गुणस्थानके श्रंदर किसी भी स्थानमें हो जाता है, पर ज्ञानावरण आ्रादिक 


'कर्मका क्षय तो १२वें गुणस्थानके श्रन्तमें होता है । इसी तरह दर्शनमोहनीय कमंका क्षय हो 


जानेपर भी चारिश्रमोहनीयकर्मका उदय चल रहा है। सो घारिश्रमोहनीयकर्मका क्षय विशेषतः 
१२वें गुरास्थानक्रे अ्रन्तमें हो जाता है, पर ज्ञानावरण आदिक हे घातिया कर्मोका क्षय १ र्वें 
गुणस्थानके भ्रन्तमें हो पाता है । तो कुछ समय ऐसी छद्यस्थ श्रवस्थामें जहाँ कि मोहनीयकर्म, 
का क्षय हो चुका, पर ज्ञानावरणादिक तीन घातिया कर्मोका क्षय श्रभी नहीं हुआ । फिर कैसे 
कहा जा रहा है कि मोहनतीयकर्मके क्षयका श्रविनाभावी ज्ञानावरणादिक तीन घातिया कर्मोका 
क्षय है ? इस शद्धूाके उत्तरमें कहते हैं कि यद्यपि मोहनीयकर्मका समस्त क्षय हो जानेपर 
शानावरणादिकका समस्त क्षय नहीं होता, लेकिन अरंशतः क्षय तो बराबर होता ही जा रहा 
है । जहाँ स्व॑संक्रमएणके रूपसे हो-हो करके निजेरा हो जाती है वहाँ तो अंशत: ज्ञानावरणा- 
दिकका क्षय प्रकट प्रसिद्ध ही है। श्रंशरूपसें मोहनोयका क्षय होनेसे ज्ञानावरणादिकका भी अंश 
रूपसे क्षय हो जाता है । दर्शनमोहनीण्का क्षय होनेके बाद चारित्रमोहनीयकर्मका आंशिक क्षय 


'बराबर होता रहता है, और उसीके साथ ही साथ ज्ञानावरणादिक कर्मोका भी अंशत: क्षय 


होदा जा रहा है । तो मोहनीयकमके आंशिक क्षयके साथ-साथ ज्ञानावरणादिकका श्रांशिक 
क्षय बराबर घल रहा- है । इस कारण यह कथन संगत है कि मोहनीय कर्मके क्षयका प्रवि- 
माभावी है ज्ञानावरणादिक तीन कर्मोका क्षय । यों द्वितीय शद्धा निर्मूल हो जाती है कि रे 
ग्रावरण जब रह जायेंगे तो कैसे उनमें गुरुता कही जायगी ? गरुरुता होती है दोषोंके विनाश 
से । तब कुछ समय तक अ्ल्पज्ञता बराबर बनी रहे, लेकिन रागादिक दोष न होनेके कारण 


वे गुरु ही कहलाते हैं । 


था ५३१६ ह कर 
नासिद्ध निर्जरातत्वं॑ सदृहप्टेः कृत्स्नकर्मणार । 
आहडमोहोदयाभावात्तच्चासंख्यगुणं क्रमात्‌ ॥६३४॥ 
सस्यप्ट्ष्टिक कर्मनिर्जेररशकी सिद्धि--सम्यग्दृष्टि जीवके समस्त कर्मोकी नि्जेरा हो 
जाती है, यह बात असिद्ध नहीं है, किल्तु सिद्धान्त शास्त्रमें भली-भाँति प्रसिद्ध है । जब दर्शन 
मोहकर्मका उदय नहीं रहता है उस समय इस जीवके असंख्यात गुनी नि्जरा होने लगती है । 
करणानुग्रोगमें यहे भली-भाँति बताया भया है कि सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके समय असंख्योत गुनी 
निजेरा होती रहती हैं। इसी प्रकार चारित्रमोहके उपशम, क्षय, क्षयोपशमके समयमें भी असं- 
ख्यातगुनी निजेरा होती रहती है और सामान्यतया सम्यग्दृष्टि जीवंके तो निरन्तर हीं निर्जरा 
घल रही है। सम्पसहष्टि जीवके कर्मकी निर्जरा होती है भौर कोई समय ऐसा आता हैँ कि 
समस्त कर्मोंकी नि्जरा हो जाती हैं। तो सम्यग्हृष्टि जीवके समस्त कर्मोकी निर्जया होना 
ग्रसिद्ध नहीं है। और यह होता है निर्देषि 'भावके कारण, अ्रतः निर्दोष भाव ही ग्रुरुओंकी 
गुरुताका कारण होता है । 
- तत: कर्मत्रय॑ प्रोक्तमध्ति दद्यवि साम्प्रतम । 
रागद्वेषविमोहानामभावादुगुरुता मता ॥६३ 5॥॥ 
ज्ञानदर्शनावरक व वीर्यविध्वंसी कर्मेका सज्भाव होनेपर भी रागद्ेष सोहके श्रभावमे 
शुरुताको सिद्धि--पहिले कही हुई तीन शंकाओंके समाधानके बाद निष्कर्ष यहु समझे लेना 
प,हिए कि छद्यस्थ गुरुबोमें यद्यपि श्रभी ज्ञानावरण, दर्शनावरण झौर भअन्तराय आादिक कर्मों 
का सत्व पाया जा रहा है, फिर भी रागदेष मोहादिकका वहाँ प्रभाव है, इस कारण उनमें 
गुरुपना माना ही जाना चाहिए । सारांश यह है 6 निग्नैन्थ निष्परिग्रह जिनलिज्र धारण 
करने वाले गुरुवोंमें गुर्ता इस कारर है कि वहां रागद्वेंष-मोहादिकका अभाव है । कुछ अंशों 
भें रागह्ेष रहा है तो वह इतना बलव,न नहीं है कि उसका कोई व्यावहारिक रूप बने। इस 
कारण रागद्वेष मोहका अभाव होनेसे उनमें गुरुता बराबर मानी जा रही है | तब न तो यह 
आए.डूुए रखनी चाहिए कि व तो ऋपज्ञ हैं, तीनों लोकालोकके जाननहार नहीं हैं । फिर 
उनमें गुरुता किस प्रकार मानी जा रही है ? और न यह ही शझ्धू। रखनी चाहिए -कि गुरु 
जनोंमें ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कर्मोका सत्त्व मौजूद है तो उनमें गुरुता कंसे 
मानी जा सकती है ? और न यह श्राशदूा रखनी घाहिए कि ग्रुसुजनोंमें दशंनमोहनीयका क्षय 
भले ही हो गया हो श्रोर चारित्रमोहका भी क्षय हो चुका हो | फिर भी कुछ समय ऐसा रहता 
है कि जहाँ ज्ञानावरणादिक कर्मोका क्षय नहीं होता है तब ऐसी स्थितिमें उन्हें गुरु कैसे माना 
जायगा ? ये तीनों शंकाये अ्रसंगत हैं । इसका कारण यह हू कि उन निम्नेन्थ. यथाजात रूपधारी 
पूज्य पुरुषोंमें गुरुता रागढ्ेष मोहके भ्रभावसे मानी गई है, भौर-रामठेष-मोहका श्रभाव होनेसे 


दे 


१६ पंचाध्यायी प्रवचन दादश भाग 
<म्ममें ज्ञानको स्वच्छता प्रकट हुई है, इस कारण वे गुरु कहलाते हैं । 
यथारत्येक: स सामान्यात्तहिशेपात्‌ तिधा गुरः 
एकोप्यग्तियंथा तार: पार्णों दाव्य॑स्विधोच्यते ॥६३७॥ 
सामाम्यद्या एकविध युरुओ्रोंमें उनकी विशेषतासे त्रिविधता--गुरुका लक्षण दताओ 
गया है कि जिसमें रागद्वेप मोहादिक न हों वह गुरु है । तो ऐसे परमगुरु तो श्ररहंत भगवान 
हैं श्ौर एकदेशगुरु प्राचाये, उपाध्याय, साधु परमेष्टी हैं । गृरुके मायने हैं बड़ा । तो सबसे 
बड़ा कौन है यहाँ ? वैसे सबसे बड़े गुरु तो हैं ,सिद्ध भगवान, लेकिन सिद्ध भगवानका न-तों 
उपदेश मिला, न उनके दर्शन होते, न उनकी कोई मूर्ति है, न किसी प्रकारसे उनका व्यवहार 
चलता । वे तो ध्यानके विपयभूत हैं । तो जो दर्शनमें भी श्रार्यें, जिनकी वाणी सुननेको भी 
मिलें, ऐसे गुरु तो हैं श्ररहंत भगवान । उन्हें तो परमगुरु कहते हैं ओर उनके नीचेमें गृरु 
कहलाते हैं निग्नेन्थ गुरु, वयोंकि भ्ररहंत भगवानमें जो भी ग्रुण पाये जाते हैं वे. एकदेशगुण 
गुरुओंमें भी पाये जाते हैं। जैसे भ्रहंत भगवानके राग विल्कुल नहीं है, पूर्ण बीतरागता है 
तो गुरुआरोंके [एकदेश वीतरागता है । शरहंत भगवानका ज्ञान स्वच्छ है, तो गुरुओं का एकदेश 
ज्ञान स्वच्छ है । एक्देशका मतलब है. थोड़ा स्वच्छ, मगर उनका भुकाव पूर्ण स्वच्छताकी 
झयोर है । इन संसारी जीवोंकी अपेक्षा वे बीतराग हैं, श्रौर उनसे अधिक पूर्ण वीतराण हैं 
प्ररहंत भगवान, इसलिए वे परमगुरु कहलाते हैं । दूसरी बात यह है कि जिनेन्द्र भगवानका 
जो रूप है वही कप इनका है, भ्रौर इनको (गुरुवोंक) जिनलिजुधारी भी कहते हैं । जो 
जिनेतद्ध भगवानका लिज्ध हैं उसे धारण करने वाले गुरु कहलाते हैं । यों गुरु ये साधु परमेष्ठी 
हैं।तो इन गुरुप्नों के सम्बन्धमें कह रहे हैं कि गुरुओंमें भी सामान्यतया एक यृरुत्व है, चाहे 
प्राचार्य हों, चाहे उपाध्याय हों ग्रथवा साधु हों, सभीमें एक जैसी गुरता पायी जाती है । जसे 
कि कई प्रकारकी अग्नि हो, कोई पत्तेकी श्राग है, कोई कोयलेको, कोई कंडेदी भ्रथवा कोई 
लकड़ीकी, तो भले ही वे विभिन्न प्रकारकी भ्रग्नि हैं, लेकिन उन्त संब अग्नियोंमें अ्ग्निपना 
एक है । चाहे जिस अ्ग्निपर हाथ घरें, सभीमें हाथ जल जायगा। सभी अ्रग्ति एक जैसी 
'ब्रकाशमान हैं । तो जैसे विभिन्न प्रकारकी श्रग्ति होनेपर भी उनमें अग्निपना समान है, इसी _ 
प्रकार जो तीव भकारके गुरु हैं उनमें गुरुपना समान है । कैसे गुरुपना समान है श्रौर कैसे 
उनमें तीन भेद पड़े हैं, इसका वर्णन स्वयं ही भागे श्रोयगा । 
ग्राचार्यः स्थादुपाध्यायः साधुश्चेति त्रिधा मतः । 
स्युविशिष्टपदासूढ़ास्त्रयोषि मुनिकुक्वराः ॥६३८॥ 
श्राचार्य, उपाध्याय व साथ इन तीनों मुनिकुल्नरोंमें गुरुता - पं तीन प्रकारके हैं-- 
ग्राचायें, उपाध्याय और साधु-। ये तीनों ही मुति. व्यवहारतः विशेष-विशेष पृदोंपर नियुक्त हैं 


गाथा ६३६ ह श्श्दे 
तो उप्त विश्प-विशेष पदके अनुसार ही आचार्य, उपाध्याय और साधु ये तीन प्रकार बनते 
हैं। उनके वया विशेष पद हैं, क्या विशेष कार्य हैं, इसका वर्णान झागे झ्रायगा । वहाँ यह 
वात जाननेमें श्रा जायगी कि झाचाय॑का क्‍या कार्य है, उपाध्यायका वया कार्य हैं ओर साधुका- 
क्या कार्य है ? तो यद्यपि कुछ अवस्थाश्रोंमें उनके रे प्रकारके दागय॑ हो जाते हैं, फिर भी 
गुरुता उतमें समान है । मोक्षमार्गके लिए आगे बढ़ना, वीतरागताकी वृद्धि होना आदि ये सब 
तीनोंमें एक समान पाये जाते हैं । ये तीनों ही जब ध्यानमें स्थित हो जायें, इनके शुबलध्यान 
हो जाय तो तीनोंका ही मोक्ष हो सकता है । यहाँ ऐसा नहीं है कि साधुको मोक्ष हो और 
आ्राचाये, उपाध्यायको न हो । ग्रंथोंमें यद्यपि यह वर्णन है कि आचायें महाराज अंतमें आचार्य 
पद छोड़कर फिर अपने ध्यानमें मग्न रहते हैं, लेकिन कोई आचायें अपना आचार्यंपद न छोड़ 
सके और उसका ध्यान चन जाय तो उसके भी मोक्ष होनेमें रुकावट नहीं है । यह एक मांगें 
बताया है कि निविकत्प ध्यान निरन्तर रखनेके लिए आचाये भी शआ्चार्यपद दूसरेको दे दे, 
फिर स्िविकल्प होकर साधना करे, लेडिन आचार्यमें इतनी सामर्थ्य है कि सब ,साधुवोंकी 
संभाल करे और साधुवोंके समान 5.पने श्रन्तरज्धमें श्रात्मविकासकी बुद्धि करते रहें, ऐसी 
विशिष्ट सामथ्यं है और ऐसी दरामथ्यं दाले साधु ही आचार्य बनाये जाते हैं। तो श्राचाये, 
उपाध्य.य »र साथु ये त॑.नों झुनिश्नेप्त विशेष पदोंपर आरूढ़ हैं, किर भी इन तीनोंमें गुरुपना 
समान है । इस दातकों अब आगे बता रहे है) 
एको हेतुः क्रियाप्येका वेषश्चैको वहिः समः । 
तपो द्वादशधा चैक ब्रतं चैंके च पच्चवा ॥६३६॥। 

श्राचायय, उपाध्यात्र व साधु इन तीनों गुरुप्रोंमें हेतु, क्रिया, वेष, तप व ब्नतकी ससा- 
मता--आचार्य, उपाध्याय और सर्वसाधु इन तीनोंका हेतु एक ही है | ये तीनों अवस्थायें 
“किस कारणम्े अंगीकार की गई हैं, उवका कारण एक है ।“क्योौ ?”'संसार, घशरीर, भोगों 
से विरक्त होना, और इतता वैराग्य बढ़ा कि बाह्य आलम्बनोंसे प्रयोजन न रहा और एक 
झपने आत्मध्यानकी घुन यनी । तो यह हेतु यह कारण तीनोंमें एक समान है । इसी प्रकांर 
तीनोंकी क्रिया भी एक समान है । तीनो पंव आचारोंका आचरण करते हैं तीनों ही २८ 
गुणोंका पालन करते हैं, तीनों ही आत्मध्यानमें निरत रहा करते हैं । इस प्रकार इन तीनों 
की क्रिया भी समान है । आचाये, उपाध्याय और साधु इनमें यद्यपि किसी विशिष्ट प्रयोजनसे 
भेद हो गया है, लेकिन मूल बात तीनोंमें समान है ! भेष ही इन तोनोंका (आचार्य, उपाध्याय 
श्रीर साधुका) एक समान हैं। १२ भकारके तपश्चरणोंका श्राचरण तीनोंमें समान बताया 
गया है, इसलिए गुरुतामें क्या अंतर आया ? तीनों ही एक समान ग्रुरु कहे गए हैं । तो दीनों 
फा ब्त भी समान है, और वे व्रत जो ५ प्रकारसे बताये गये हूँ वे भी सदमें समान पाये जाते 


१६४ पञ्चाध्यायी प्रवचन हादश भाग 
हैं । ५ महाब्रत, ५ समिति और ३ गुप्ति, पंचाचार, १० धर्म श्रादिक जितने भी 'साधथुके आव- 
श्यक कर्तव्य बताये गए हैं वे सव समान पाये जाते हैं। इस कारण 'तीनोंमें गुस्ता एक 
समान है। हे ह 
प्रयोदश विधं चापि चारित्रं समतेकधा । 
मुलोत्तरगुणाश्वैके संगमीप्येकधा मतः ॥६४०॥ 

सुनित्रयभें चारित्र, समता, प्रूलशु॒ुण, उत्तरणुण व संयसकी सम,नता-- झौर भी 
समानता देखिये--आचार्य, उपाध्याय और साधुवोंके भी १३ प्रकारका चारित्र कहा गया है, 
बह तीनोंमें समान है । श्राचायें भी ५ महाद्तत, ५ समिति और ३ गुतिके धारक हैं। उपा-, 
ध्याय और साधु भी ५ महात्रत, ५ समिति और ३े गुंतिके धारक हैं। चारित्र भी तीनोंमें 
समान है। समता भी तीनोंमें एक प्रकारकी है । रागढ्वेपसे रहित होकर एक ज्ञायकस्वभावकों 
झाराधना करना, ये तीनोंमें एक समान पाये जाते हैं। इस कारण ये तीनों ही एक हैं, गुरु हैं, 
समान हैं। मूल गुण और उत्तर गुएा भी एक ही प्रकारसे है । २८ मूल गुण आचार्यकि हैं, 
उपाध्यायके और साधुवोंके भी हैं । तीनों ही बरावर २८ मूल गुणोंका पालन करते हैं । एक 
व्यावहारिक विशेषताके कारण मूल ग॒णोंमें आचार्य श्रौर उपाध्यायमें भिन्नता कही गई हैं, 
लेकिन मूल प्रयोजन मोक्षमार्गमें जो कुछ है वह मूल गुण तीनोंमें एक समान है । इसी प्रकार 
जब उत्तर गुणोमें बड़ते हैं तो वे सब उत्तरगुण भी तीनोंके लिए एक समान कहे गए हुँ । 
संयम भी एक ही प्रकारका माना गया है । निश्चयसे तो संयम यही हैं कि ज्ञानस्वरूप आत्मा 
में ज्ञानकों संयत करता और व्यवहार्से संयम साप्राथिक छेदोस्पथापना, परिहारविशुद्धि, सुक्ष्म- 
'घाम्पराय और यथाखरूुंपात चारित्र आदिक ये सब एक समान पाये जाते हैं । इस 'कारणसे ये 
तोनों ही एक समान गुट हैं । जैसे पहिले अरहंत और सिद्ध भगवानमें देवपना एक समान 
बताया था कि देवत्वबुद्धिति दोनों ही बराबर हैं, फिर भी कुछ बाहरी बातोंका भेद था, इस 
प्रहार इन ३ भरकारके गुरुप्रोंमें गुछपना समान है, मात्र एक व्यावहारिक रूप प्रवृत्तिमें कुछ 
' झेर आया है, पर मोक्षमागंकी दृश्सि तीनींमें एक प्रकारकी बात है । 

परीषहोपसर्गाणां सहन॑ 'व सम॑ स्मृतम । 
शआहारादिविधिश्चैकश्चयस्थानासनादय: ॥६४१॥ 

सुनित्रयमें परीषहसह॒न, उपप्त्ग तहन, आ्राह्रादिविधि व चर्या स्थान झ्रासन श्रादिकी 
समानता--7रीषहका सहन करना, उपसर्गका सहन करना, ये तीनोंके एक समान माने गए 
'हैं--आचाय, उपाध्याय और साधुवोंपर कोई उपसर्ग ञ्रा जाय तो तीनों ही एक समान ल्प्से 
सहन क्रेंगे । वहाँ भेद नहीं पाड़ा गया है । इसी प्रकार आ्राहार ग्रादिककी विधि भी तीनोंकी 


एक समान हैं। जिस चर्यािधिसे आ्राहार करेंगे, जैसा निर्दोष निरंतराय आहार-साधु करेंगे 


न 


गाया ६४४ १६५ 


वैसा ही आचार्य श्रौर -प,ध्याय करते हैं। तो श्राहार आादिक विधिकी हृ्टिसे इन तीनोंमें 
ग्रंतर नही हैं, एक समान है | इसी तरह चर्या, स्थान, आसन, उठना-बैठना आदिक सब एक 
समान है, भ्रत: आचाये, उपाध्याय और साधु, ये तीनों एक समाच रुूपसे गुरु कहे गए हैं । 

मार्गों मोक्षस्थ सदृहृष्टि_्ञानं चारित्रमात्मनः ।* ५ 

रत्नत्रयं सम॑ तेपामधि चान्तवेहिस्स्थितम ॥॥६४२॥। 

श्राचार्य, उपाध्याय, साधु इन तीनों गुरुवरोंसें रत्वत्रयकी समानता--मोक्षका मार्ग 

तीनोंमें समान है । मोक्ष कहते हैं अ्रष्टकर्मोसे और शरीरसे छुटकारा पा लेनेको । तो ऐसी 
मुक्ति तीनोमें समान है । मोक्षका मार्ग है सम्यग्द्शन, सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र | तो 
यह मोक्षका मार्ग तीनोंमें एक समान पाया जाता है, दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी धारा जैसे साधु 
महाराज हैं, ऐसे ही इन तीनोंमें रत्नत्यकी भी समानता है और श्न्तरज़में जो ज्ञानस्त्ररूपकी 
श्रोर ज्ञान हता है, उपयोग रहता है, यह अन्तःसंयम, श्रन्त:ध्यान भी तीनोंमें एक समान है, 
इस कारण ये तीनों ही गूरु कहलाते, है । 

व्याता ध्य,नं च ध्येय च ज्ञाता ज्ञानं व ज्ञेयसात्‌ । 

चतुर्धा5एराघना चापि तुल्या क्रोधादिजिष्णुता ॥६४३॥ 

सुनिन्नयमें स्वरूपाचरण व अदुविधाराधवाकी समानता--जो साधुवोंके श्राचरण 
बताये हैं तो वह स्वरूपाचरग इस प्रकार कहा कि वह ही ध्यान बना, वह ही ध्याता बना 
श्रौर वह ही ध्येय हुवा, वही ज्ञान हुवा, वही ज्ञाता हुवा, भ्रौर वही ज्ञेय हुआ । तो यह स्व- 
रूपाचरण तीमोंमें एक समान पाया जाता है। श्राचार्य भी ध्यान, ध्याता, ध्येयदी एवता 
करता है और उपाध्याय, साधु भी ध्यान, ध्याता, ध्येयकी एकता करता है । इस कारण इस 
स्वररूपाचरणको हृष्टिसे तीनों एक समान हैं । इस गुरुवोंके लिए चार प्रकारकी श्राराधना 
बतायी गई है--सम्यवत्वकी आराधना, ज्ञानकी श्राराधना, चारित्रकी झाराधना और तपकी 
श्राराधना । तो ये चार प्रकारकी श्राराधनायें भी तीनोंमें एक समान कही गई हैं। सभी गुरु 
एक प्रकारसे ही चार प्रकारकी आराधनायें करते हैं, इस कारण श्राराधनाकी अपेक्षा भी इंन 
दे'वोंपमें विशेषता तहीं है श्र्थात्‌ एक समान है। इसी प्रकार यह उपदेश किया गया है कि 
साधुपरमेष्ठी क्रोव, मान, माया, लोभ झ्रादिक चार प्रकारकी कषायोंको जीतते हैं श्रौर उनको 
उत्तरोत्तर जीतनेमें प्रगति रखते हैं। तो ऐसी कपायोंकों जीतनेकी प्रकृति तीनोंमें एक समान 
पायी जाती है श्रर्थात्‌ ये तीनों परमेष्ठी कपायविजयी होते हैं, इस कारण इनमें गुरुपना एक- 
समान पाया है । 
किवात्र बहुनोक्तेन तद्विशेषोध्वशिष्यते । 
विशेषाच्छेदनि:रोषो! न्‍्यायादस्त्यविशेषभाक्‌ 0६४७ 'ा॥ 


१६६ । पंचाध्यायी प्रवचन द्ादश भाग“ 


आचाये, उपाध्याय व साधुवोंमें गुणोंकी सभानताके कथनका (उपसंहार--श्राचाये, 
उपाध्याय श्रौर साधु परमेष्टीमें गुरु एक समान हैं, इस सम्बन्धमें ज्यादा क्या कहा जाय ? 
इतनेसे ही सब समझ लेना च्राहिए । श्रगर्‌ इससे अधिक कुछ कहना चाहते हो तो यह कहा 
जा सकता है कि इन तीनोंमें कोई ग्रापसमें फर्क नहीं हैं । तीनोंमें गुरुता एक समान हैं। यह 
विशेषता बराबर तीनोंमें पायी जा रही है । आचार्य, उपाध्याय भर साधु इन तीनोंके नाम 
बयों अलग हैं ? इसका कारण यह है कि इन तीनोंके कुछ कार्य भी अलग हैं। तीनोंके कुछ 
कार्य जो कुछ अ्रलग माने गए हैं वे व्यवहारमें तीर्थ घलानेके लिए बनाये गए हैं । अ्रव मोक्ष- 
मार्ममें चलनेकी हृष्टिमें इन तीनोंमें एक ही प्रकारका मोक्षमार्ग पाया जा रहा है, उसमें रंच- 
मात्र भी अ्रन्तर नहीं है, इस कारण तीनों परसेष्ठिपोंमें गुछपता एंक समान है। ' 


शआचार्योइनादितो झढ़ेयोगादपि निरुच्यते । 
पञ्चाचारं परेभ्यः से गआरचरयति संयमी ॥६४५॥ 


रूढ़ि व योग दोनों भ्रवेक्षाओंसे श्राचार्यंक्ी निदक्ति--आचायें, उपाध्याय और साधु 
इन तीनोंमें ये संज्ञाये, ये नाम श्रनादिपरम्परासे चली आ रही हैं। झ्राचायं नाम भी अनादि- 
परम्परासे रढ़ है और आचार्यपतका जो श्र है उसकी दृष्टिसे भी श्राचायें नाम सही बैठता 
है। रूढ़ि वाला आचार्य पद है, इसे तो कोई कारण नहीं बताया जाना चाहिए । हाँ रोगिक 
दृष्टिसे श्राचार्य नाम क्यों है ? इसका काग है कि ये आचार्य परमेष्ठी स्वयं पंचाचारोंका आांच- 
रण करते हैं भौर श्रत्य साथ जनोंसे भ्राचस! कराते है, इस कारण इन्हें आचार्य, यौविक 
प्रथैसे कहा गया हैं। और स्वयं पंचाचारोंकों करें श्र दूसरोंको आचार करायें तो श्राचार्य 
परमेष्ठी स्वयं पंचाचरणोंमें श्राचरण करते हैं और साधु भी इस हृष्टिसे समात है, पर आचार्य 
की ऐसी विशिष्ट जातिकी कारुण्यवुद्धि है जिससे रत्नत्रयकी दृष्टि रखकर उसे भी उपदेश करते 
हैँ तो यद्यपि इस तरहका शुभरात उनके है, ऐसे शुभराग साथुबोंमें भी पाये जा सकते हैं, इस 
कोरण शुभरागके कारण आचायेँ और मुनिमें प्रत्तर नहीं किया जा सकता है । गुरुता तीनोंमें 
समान है, पर आचार्यमें इतनी बड़ी सामर्थ्य है कि अन्य साधुजनोंके वात्सल्यका उमकों झाचे- 
रुण करानेका उपदेश करते हैं, तिसपर भी उनके आत्मामें बाघा नहीं पहुंचती है । जब लोग 
इस हृष्टिसे देखते हैं कि हम लोग जैसे कार्य करते हैं--मकान बनाया या दुकान बनाया आदि 
तो इसमें इसको मूलसे राग करना पड़ता है तब सफल होते हैं, लेकिन इस तरहका मीलिक 
राग उन्हें नहीं करना पड़ता है । उनका यह शुभराग इतना सुक्षम और बाह्य है. कि उसके 
कारण आ्रात्माके मोक्षमागेके चलनेमें वाधा नहीं श्राती, इस हर हक प्रवश्य है, पर 
ऐसा शुभराग साधुजनोंमें भी पाया जाता है । उस रागसे परमेध्ठियोम बावा नहीं भ्राती ! 


गाथा ६४७ १६० 


अपि छिन्ने ब्रते साथोः पुनः सन्धानमिच्छति । 
तत्समावेशदानेन प्रायश्चित्तं प्रयच्छति ॥६४६९।। 
श्राचार्यमें छिन्तत्रती साधुवोंको प्रायश्चित्दान करनेकी विशेषता-दश्नाचां्य परसेष्ठी 

गुरुपनेसे साधु जनोके हो समान हैं, फिर भी व्यावहारिक दृष्टिसे यौगिक अर्थंसे आचार्यकी क्या 
विशेषता है, यह बताया जा रहो है। तो उक्त श्लोकमें बताया था कि आचार्य परमेष्ठी स्वयं 
५ झ्राचारोंका पालन करते हैं और दूसरोंसे पालन कराते हैं । भ्रब इस श्लोकमें और विरोषता 
बतायी जा रही है कि ये आचार्य परमेष्ठी साथ परमेष्ठीको प्रायश्चित्त दान भी करते हैं । किसी 
साधुका व्रत भंग हो' जाय और क्रत भंग होनेपर भी वह साधु पुनः उस ब्रतमें जुड़ना चाहता 
है, जैसे पहिले निर्मल व्रत धारण किया था उस प्रकारके निर्मल ब्रतको पाना चाहता है ऐसे 
साधुक्रो आचार्य फिरसे ब्रत धारण कराते हैं और उनको प्रायश्चित्त देते हैं। उक्त इलोकमें 
पंचाचारोंके पालन करानेफी बात थी, जिसका सम्बन्ध दीक्षासे था क्ि आचाये दीक्षा देते हैं 
ग्रौर इस श्लोकमें बताते हैं कि दीक्षाके अतिरिक्त वे प्रायश्चित्तका भी दान करते हैं। प्राय- 
श्चित्त प्रदान आ्राचाये करते हैं तो ऐसे नियमके भंगका प्रायश्चित्त देते हैं कि साधु उस नियम' 
का पालन करते हुए थोडा उससे चिग जाय, उसका प्रायश्चित्त होता है। जो ऐसा भाव रखे 
कि हम प्रायश्चित्त लेकर भंग कर लें, ऐसे नियमका पालन करते हुए यदि कोई एफ देश भंग 
हो जाय तो ऐसे भंगोंका भी प्रायश्चित्त हुआ करता है । तो इस तरह आचार्य परमेष्ठी दीक्षा 
देते हैं, साधु जन दीक्षा नहीं देते । आचार परमेष्ठो प्रायश्चित्त देते हैं, साधु जन प्रायश्चित्त 
नहीं देते हैं । इन दो विशेषताग्रोंके श्रतिरिक्त तोसरी विशेषता है कि आचार्य परमेष्ठी ग्रादेश 
प्रदान करते हैं जब कि साधु जन आदेश प्रदान नहीं करते + हाँ साधु जन उपदेश दे सकते । 
इस तीसरी विशेषताको ग्रागेके एलोकमें कहेंगे । 

आदेशस्योपदेशेभ्यः स्याहिशेषः स भेदभाक्‌ । 

आददे गुरुणा दत्त नोपदेशेष्वयं विधि; ॥६४७॥ 

आदेश श्रौर उपदेशमें श्रन्तर--आचार्य परमेष्ठी स्वयं ५ आधचारोंका श्राचरण करते 

हैं और दूसरे साधुवोंको आचरण कराते हैं अर्थात्‌ दीक्षा देते हैं, यह उनका विशेष कार्य है । 
साथ ही प्रायश्चित देना भी उनका विशेष कार्य है और तीसरी बात इस श्लोकमें बतायी जा 
रही है कि आदेश देना आचार्यंका विशेष कार्य है। आदेश और उपदेशमें अन्तर है । आदेश 
देनेपर साधु उस आदेशको ग्रहण करते हैं । गुरुके दिये हुए ब्रतको मैं ग्रहए करता है, इस 
प्रकार आदेश लेने वालेकी प्रतिज्ञा होती है, पर उपदेशमें यह विधि नहीं है। श्रादेश और 
उपदेशमें यह अ्रन्तर है कि जिस बातका आदेश दिया हो वह आ्रोज्ञाूप होती है । जिसे आदेश 
दिया गये हो उसको ग्राह्म करना ही पड़ता है, परन्तु उपदेशमें श्राज्ञारूप ग्रहण करना पड़े; 


गाथा ६५१ “१६६ 


पड़ सकता है। तो अक्वतती पुरुष आदेश देनेका बिल्कुल श्रधिकारी नहीं है । तो यों शन्ती 
भृहस्थ अधिकारी नहीं है झ्रादेश देनेका, यह तो शास्त्रसम्मत बात है ही, पर वार्तालाप भी वह 
करे तो हिंसक उपदेश वाला वार्तालाप न करे, ऐसी पूर्णतया निषेध्य बात है । हिंसक उपदेश 
तो किसी तरह न करना चाहिए । गब्रतीको आदेशका अधिकार तो है ही नहीं, पर, हिसक 
उपदेशके लिए तो वह जिह्नमा भी न चलाये । यह एक उसके प्रति धर्शास्त्रोंमे कठोर उपदेश 
किया गया हैं । 
मुनिव्रतधराणां हि गृहस्थव्रतघारिणाम्‌ । 
ग्रादेशश्चोपदेशों वा न कतंव्यो ववाश्चितः ॥६५०॥। 
बधाशित आदेश व उपदेश कश्वेका निषेघध--मुनिब्रत धारण करने वाले दीक्षाचार्य 
ग्रथवा ब्रत धारण करने वाले गृहस्थाचार्य ग्रादिक सभोके लिए ज॑ैनसिद्धान्तका यह आदेश है 
कि वह बधाश्रित आदेश और उपदेश न करे । जिस श्रादेश या उपदेशसे जोवोंका बव हो, 
ऐसा आदेश झीौर उपदेश न तो सुनिवर्गकी करना चाहिए और न गृहस्थ क्रत धारण करने 
वाले पुरुषको करना चाहिए । अ्रहिंसा मार्यमें बधाश्रित उपदेशकी कहीं भी प्रतिष्ठा नहीं है, 
जिसमें जोवहिसा हो, किसीका दिल दुःखे, ऐसा कोई भी आदेश शझ्थवा उपदेश जैनशास्त्र- 
सम्मत नहीं माना जाता है । तो गृहस्थाचार्य भी बधाश्रित उपदेश नहीं कर सकते शौर सुनि- 
ब्रत धारण करने वाले दीक्षाचार्य भी नहीं कर सकते । यह ज॑नसिद्धान्तका कठोर हुक्म है । 
नचाशद्धूय प्रसिद्धं यन्मुनिभिन्ेतधारिधिः । 
मू्तिमच्छक्तिसव॑स्वं हस्तरेखेतर दशितम ॥६५ १॥। | 
बधाशित श्रादेश उपदेशके निषेधकी निरथेकर्ताक्ो शंकाकार द्वारा श्राशडूग--ब्नत 
धारण करने वाले घुनिजनोंको भी यह बात कही गई है कि वे बधाश्चित उपदेश न करें । 
तो जहाँ एक ऐसी श्राशद्धा हो सकती है कि यह बात तो प्रमाणसिद्ध हो है। मुनिजनोंकों 
' बधाश्रित उपदेश तो क्‍या, जिह्ला भी नहीं हिलाना चाहिए । जो कुछ प्रसिद्ध बात है उसका 
निषेव करनेका यहाँ कष्ट क्‍यों किया जा रहा है ? मुनिश्नत घारण करने वाले दीक्षाचारयोने तो 
मूतिमान पदार्थकी सर्वेशक्तियोंको हस्तरेखाके समान जान लियां। तो जो ब्रतधारी मुनि मूर्त 
पदार्थोकी समस्त शक्तियोंका परिज्ञान रख रहे हों, जिनको जीवोंके स्थान, शरीर, कुल, योनि 
का भली-भाँति परिचय है वे तो सदा च्रस स्थावर जीवोंकी रक्षामें सावधान रहते ही हैं । तो 
घट्काय जीवोंकी रक्षा उनके जीवनका एक मुख्य प्रवर्तेंत वन गया है । ऐसे मुनि जनोंको भी 
बधाश्चित उपदेश करना निरर्थक है । फिर उक्त श्लोकसें यह क्यों कह दिया गया कि मुनिद्वत- 
धारियोंको बधाश्नित उपदेश न करना चाहिए । इस शद्भूके उत्तरमें कहते हैं--- 


शि पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
तूनं प्रोक्तोपदिेशोषि ले रागाय विरागिणाम । 
रागिणामेव रागाय ततोवश्य॑ निपेधित: ॥५५२॥ 
रागियोंफे लिये बधाश्रितादेशोपदेशनिषेधकी श्रावश्यफता बताते हुए उक्त शंकाका 
समाधान - भूत प्रसड्भमें यह कहा गयी है कि मुनिन्रतधारियोंकी बाधित श्रादेश अथवा 
उपदेश न करना घाहिए । उसका लक्ष्य रागी पुरुषोंके लिए समझना है श्र्थात्‌ यह उपदेश 
रागी जीवोंके लिए कहा गया है। विरदागी पुप्पोके इस प्रकारका भाव ही नहीं होता, श्रौर 
इस तरहका उपदेश उनके रागका कारण भी नहीं हो सकता है । यह उपदेश ती रागी पुरुषों 
के रागके निपेवके लिए कहा गया, बयोंकि रागियोंके लिए ही रागका कारण हो सकता है 
हुस कारण वचाश्रित उपदेश न करनी चाहिए। आदेश रामियोंके लिए. किया गया हैं। उप- 
देश जो दिया जाता है उसका लक्ष्य होता है उपदेस्य पुरुषको उन्नत बनानेका । मुनिवरोंका 
राग तो हीन हो ही गया हैं, ते मोक्षमार्गके अनुगामी हो चुके हैं, उनको तो सदा विशुद्ध मार्ग 
का उपदेश दिया जाता हैं । वैसे भ्रात्मध्यानमें बढ़ें, किस तरह निविकल्पसमाधिमें प्रसिद्ध 
हों, ऐसा उपदेश दिया जाता है । यदि उनको वधाशित उपदेश दिया जाय कि जिनपूजन 
- करो, जिसमें कुछ न अं आरम्भका दोप लगे, ऐसे ब्रतका उपदेश यंदि मुनिजनोंकों दिया 
जाय तो यह उनकी अवनतिका ही कारण बनेगा । इस काइ्स मुनिजनोंके लिए शुभप्रवृत्तिमय 
उपदेश न देकर निवृन्ति मार्गका ही उपदेश दिया जाया करता है। अब प्रक्त प्रसंगमें वधाश्रित 
झ्रादेश उपदेशका जो कथन किया गया हैं. वह ग्ृहस्थोंके लिए दूसरी प्रकारका समझ लेना 
चाहिए शर्थात्‌ गृहस्थोंमें शुभ प्रवृत्तियाँ बहुत पायी जाती हैं । तो वे अशुभ प्रवृत्तियोंसे हट 
जाये और शुभ प्रवृत्तियोंमें लगें, इसके लिए आ्रादिश उपदेश दिया जाता है| चूँकि गृहस््र एक- 
दम शुद्धमार्गमें नहीं लग सकते हैं तो उनको श्रावश्यक है कि वे शुभ मार्गकी कभी ग्रहण 
करें, इस ही कारण बुभमारगका उपदेश उनको दिया गया है | जिसमें रच झाइस्म भी होता 
हो, किन्तु भक्ति उपदेश श्रादिक विशेष होता हो तो ऐसा उपदेश उनको दिया जाना उचित 
है । एसी प्रसंगका विवरण अगले एलोकमें कर रहे हैं । 
न निषिद्धःस श्रादेशों नोपदेशों निषेधितः । 
सूनं घत्पात्रदानेषु पूजायामहँतामपि ॥६५३॥। 
ख्ावकॉके लिये सत्पात्रदान 4 देवपुजनके फर्तेव्यके प्रदेशका अनिषेघध-- शहर जनों 
के लिए, संत्पात्रदान और अरहंतएूजाका विधान बताया गया है । यद्यपि दान देना, पूजन 
करता ्रादिक ग्रासभ्भजनित कांये हैं, जैसे जिनपूजनमें सामग्री बनायी भ्रथवा जल लाये, ऊँछे 
: दी क्रिया करे तो वह निरारम्भ स्थिति नहीं है । इसी प्रकार पावदान देवों, रसोई आादिक 
का झारस्मक काये होना, यह कोई निरारम्भ कार्य तो नहीं है । तो पात्रदान देता, जिनपुजा 
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करना, ये दोनों हो आरम्भक कार्य हैं। जहाँ आरम्भ है वहाँ हिसा होना अवश्यंभावी है। 
जब जिनपूजा और पात्रदानका उपदेश किया जाता हो तो उसे बधाश्रित उपदेश समझना 
चाहिए । यद्यपि वह निरर्गल उपदेश नहीं है । जीवोंके वधकी बात नहीं कही गई है, केवल 
एक शुभभाव और प्रश्चुभक्ति बढ़ानेके साधनकी बात कही गई है। जैसे बताया गया है कि 
थोड़ा दोप हो और आत्मगुणकी अधिक प्राप्ति हो तो ऐसा दोप अथवा आरम्भ गृहस्थजनोंके 
लिए बताया भी जा सकता है । तो यों दान देनेमें और जिनपूजन करनेसें आरम्भजनित दोष 
लगा तो इतना बधाश्रित उपदेण मुनिजनोंके प्रति नहीं किया जाता, भ्रथवा इतना मात्र ही 
उपदेश गृहस्थोंके लिए है, किन्तु स्पष्ट बधाश्रित उपदेश बिल्कुल निषिद्ध है अथवा जिनपूजा 
श्रीर पात्रदानके सम्बन्धमें अन्तह प्टिसे विचार करें तो इन दोनोंमें शुभराग होया है और राग 
हिंसाका रूप है तो अपने झ्रात्मपरिणामोंसे ही हिंसत हुआ । यद्यपि पान्रदान जिनपूजामें जो 
सिद्ध गुणोंके प्रति अनुराग जगा तो वह गुणके लिए ही है, उससे इस गृहस्थकों लाभ ही लाभ 
है, पर साथ ही उसके साथ शुभराग भी घलता है श्रौर रागभाव हिसारूप है | तो यद्यपि 
पात्रदान, जिनपूजा झादिक शुभरागके उत्पादक विधान हैं, अ्रतएवं वहाँ अपने झ्रापका किसी 
श्रंशमें बध है, तो भी ग्ृहस्थोंके लिए पात्रदान, जिनपूजा आ्रादिक शुभकार्य निषिद्ध नहीं हैं, 
किन्तु विधानमें शामिल है । ग्रहस्थजनोंकों प्रधानतया यह उपदेश दिया गया है कि वे चाहे 
पूजा और दानका आचरण करें और कहा भो है कुन्दकुन्दाचार्य देवने कि---“दानं पूजा 
मुबखो” शर्थात्‌ ग्रहस्थजनोंके दान और पूजा मुख्य कार्य हैं । तो ऐसा आदेश उपदेश करना 
निपिद्ध नहीं है, इस तरह भी समझ लेना चाहिए, पर इतना भी उपदेश मुनिजनोंके प्रति 
नहीं किया जाता है, इस बातका निवेत्र किया गया है । 
यदह्ाादेशोपदेशों हो: स्तो निरवच्यकमेणि । 
यत्र सावद्यलेशोस्ति तत्रादेशो न जातुचित्‌ ॥६५४।॥। 

.. साधुपरसेष्ठीके लिये निरवच्यकर्मके कर्तव्यके श्रादेशका ही विधान--भ्रथवा इस प्रसंग 
को इस तरह घटित करिये कि मुनियोंके लिए सर्वेथा निर्दोष कार्य विषयक ही उपदेश किया 
जाता है । जहाँ पापका लेश भी लगता हो, ऐसा उपदेश मुनियोंकों कभी नहीं हो सकता हैं । 
मुनिधर्म साक्षात्‌ मोक्षचर्म है। कंसे जन्म मरण झादिक संकटोंसे मुक्ति प्राप्त हो उसका उपाय 
बताया गया है निविकल्पसमाधिभ्ाव । बाह्य पदार्थकि सम्बन्धरमें विकल्प न रहे और ऐसा 
प्रविकल्प न रहनेकी स्थितिके कारण स्वतः आत्मामें समाधिभाव जागृत हो श्र्थात्‌ ज्ञानस्व- 
रूपमें ज्ञान मस्त हो जाय, इस स्थितिको पानेके लिए सर्व आरंस और परिग्रहोंका त्याग किया 
गया है। तो यों निविकल्पसमाधिके उदहंश्यसे समस्त आरम्भ परिग्रहोंके त्याग करने बाले' 
सुनिजनोंको उपदेश निवेद्ध कार्यका ही सही हो सकता है, जिसमें अंत: संयम प्रकट हो, श्रंदर 


२०२ ह ह पञ्चाध्यायी प्रवचन द्वादश भांगें 
की भावना विशुद्ध बने, शुद्ध केवलज्ञानमात्र निज अन्तस्तत्वका. श्रोलस्वन बने, इस प्रकारको 
दृष्टि दृढ़ हो, ऐसा ही मुनिजनोंके प्रति किया जाता है। प्रयोजन एक समताका है। समता 
प्राप्त होती है रागद्वेषके ग्रभावमें । तब रागह्ेपका श्रभाव जिस तरह वने उस प्रकारका ही 
उपदेश मुनिजनोंके लिए करना श्रेयस्वार कहा गया है । यह बात बनेगी श्रध्यात्म उत्साहसे । 
समस्त बाह्य परिकरका पूज्योपयोग राग अथवा ह्वेपके लिए हुम्ना करता है । कोई बुद्धिपूर्वक 
किसी इन्द्रिय श्र मनसे इंथ्ट गरनिष्ट विषयोंका उपयोग करे तो उसका फल गंदा है, निविकत्प 
समाधिभाव होता उसका फल नहीं है और जिस क्रियाका फल समता नही है वह क्रिया 
मुनिवरोंके लिए युक्त नहीं है । उनका संग साथ और भ्न्तःप्रवृत्ति सेभी निरविकेल्प समाधिभाव 
के लिए होते हैं । भात्मतत्त्त वया[ है ? एक छुद्ध निविकल्प ज्ञायकभाव, जो सहज ज्ञानज्योति- 
स्वरूप है, आात्माका सहज स्वस्प है, जो न किया गया, न जिसमें प्रवृत्ति हो, जो सर्वे अव- 
स्थाप्रोंका आधारभूत है, ऐसे सहंज ज्ञायकभावके उपयोगमें परिस्थिति बने, यहीं तो काये 
मुनिजनोंको करना योग्य है । सो जैसे यह गध्यात्मशक्ति वृध्यंगत हो, इसी प्रकारका उपदेश 
मुनिजनोंके लिए कसा उचित बताया है । जिनपुजा पात्रदान आ्रादिक यूहस्थोचित शुभोपयोग 
के कार्य मुनिजनोंकों बताये जायें, यह बात श्रयुक्त है, क्योंकि जिनका निर्विकल्पसमाधिके 
लिए संकल्प है, उनके लिए यह उपदेश बाधक हैं । वे आ्रारम्भके कार्योमें लगें तो उससे मुनि 
धर्मकी रक्षा नहीं, किन्तु मुनिधर्मका विधात है । हे 

सहासंयमिभिलेकि: संस भाषणं रतिम्‌ । 

कुर्यादाचार्य इत्येके नासौ सूरिन चाईतः ॥६५१७ 
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असंयी जनोंके साथ संसर्ग व संभाषण करनेका श्राखार्योँंके लिये निषेघ--कीई 
पुरुष ऐसा कहते हैं. कि भाचार्य महाराज संयमी पुरुषोंके साथ संसग करे, भापण करें और प्रेम 
भी करे, किन्तु यह बीते युक्त नहीं है । आचार्य पुरुषोंको संयंभी पुरुषोंके साथ सम्बंध, रखता 
उचित नहीं है । आचायेका सम्बन्ध मात्र मनुष्योंके साथ होता है। तो उनका संम्भाषण भी 
मुनियोंके साथ होता है । जहाँ दस लक्षरा धर्ममें सत्य धर्म बताया गया है तो उसके अचार 
भाषण करने वाले साधु पुरुषोंमे ही हित-मित बचन बोलते हैं। सत्य धर्मका सम्बंध केवल 
अध्यात्म और आ्राध्यात्मिक पुरुषोंसे है, तब ऐसी स्थितिमें आचार्यका सम्बन्ध ग्रसंयमी पुरुषोके 
साथ होना उर्चित नहीं हैं । श्राचायका मुनियंकि साथ जो सम्बंध होता है वह भी घामिक 
सम्बन्ध होता है, रागांशकों लिए हुए सम्बन्ध नहीं होता । ये मेरे शिष्य हैं इनसे भेरी शोभा 
हैं, हमें इनको राजी रखना घाहिए, ऐसा सम्बन्ध मुनिजनोंके साथ हक नहीं रख्ते हर 
उनका धार्मिक सम्बन्ध रहता है । इस कारण जो लोग ऐसा कहते हैं कि आ्राचार्यका संयमी 


पुरुषोकि साथ भी सम्बंध होता है और उनसे प्रेम भी रखते हैं, तो यह बात ग्रसंगत है । 


गाज ६५६ ह ह 8 
संघसम्पोषकः सूरिः प्रोक्तः कीश्चिन्मतेरिह । 
धर्मादिशोपदेशाभ्यां नोपकारो5परो5स्त्यत: ॥६५६॥ 
े धर्मदिशोषदेशके सिवाय श्रन्यविध संघसस्पोषणका शाचारयके लिये मिषेध--कुछ लोग 
ऐसा कहते हैं कि श्राचायेंका काम है संगका पोषझ करना, तो उनकी यह बात भी श्रसंगत 
है । अरे वे संगका पोषण नहीं करते । सभी सुनियोंको अपने-प्रपने भाग्यके अनुसार आहार 
प्राप्त होता है। जैसा उनके अन्तरायका क्षयोपशम हो उसके अनुसार व्यवस्था बनती है। 
उसमें आचाये वया करें ? और आचाये उनके खाने-पीनेके सम्बन्धकी चिन्ता नहीं रखते हैं । 
श्राचायंका सम्बन्ध तो सुनियोंके लिए धामिक आदेश और उपदेशभरका है, विल्तु सम्पोषर 
करनेका नहीं । आचार्य सुनिराजोंका पालन-पोषण करते हैं, यह बात श्रसंगत' है । आचार्यका 
तो इतना ही उपकार है कि वे धर्मका आदेश ओर उपदेश देते. हैं। धर्मका पालन-पोषण करना 
श्राचार्थका कतंव्य है, ऐसा जो लोग कहते हैं उन्होंने श्राचार्य और मुनि दोनोंकों ही स्वरूप 
बिगाड़ दिया । मुनिजन पालन-पोषरा किसीसे भी नहीं चाहते हैं । वे स्वयं आत्माकी आारा- 
घनाके लिए इतना तत्पर हुए हैं कि वे किसीसे अपना पालन-पोषण नहीं चाहते हैं और न 
उनके पालन-पोषणुका विचार होता है। उनका मुख्य क॒तंव्य तो ज्ञाताहष्टा रहना मात्र है । 
जब वे ज्ञाताहष्टा नहीं रह पाते हैं तब वे ध्यानके स्थित होते हैं। जब ध्यानमें भी बाधा होती 
है तो वे ग्रनेक प्रकारके तपश्चरणोंमें रत रहा करते हैं । वे तो केवल शरीरकी' परिष्थिति 
रखनेके लिए आाहारके वास्ते नगरमें जाते हैं । चहाँ यदि किसीने नवधाभक्तिपूर्वक आहार दिया 
श्रौर कोई अन्तराय न आया तो जो अन्तरायके क्षयोपशम अनुसार आहार लेकर तृप्त रहते है, 
अंथवा आहार कभी न भी पाया तो भी आहार लिए हुए की भांति तृ्॒ष रहा करते हैं । मुनियों 
की वृत्ति तो भिक्षाभोजनकी है। उनको शझाहारमें राग नहीं होता, लेकिन श्राहरके लिए 
बाध्य उन्हें यों होना पड़ता है कि शरीर यदि स्थित न रहेगा तो संयम साधन न बन सकेगा 
. और श्रसमयमें मरण करना अच्छा नहीं होता । तब मसुनियोंकों जब कोई वस्तुकी झ्राशा ही 
न रही तो उनकी तो सिंहवृत्ति है, उन्हें कोई यांचक समझे तो यह उनकी भूल है । श्रावक 
भी जब मुनिजनोंको आहार देते हैं तो श्रावक उन्हें पात्र समभकर, भक्ति योग्य समझकर 
'आहारदान देते हैं, व कि उनपर दया करके या उसके पालन-पोषणशका ध्यान करके आहार- 
दान देते हैं ।.भक्ति उपजती है रत्नत्रयकी मूर्ति दिखते हैं तो वे आहार देकर अ्रपना जीवन - 
सफल मानते हैं | तो मुनियोंके पालन-पोषणकी इच्छा नहीं है | तो जो ऐसा कहते हैं कि 
आचार्य मुनियोंका पालन-पोषण करते हैं, तो उन्होंने मुनिका स्वरूप ही बिगाड़ दिया । मानो 
उनके कहुनेमें यह टपकता है कि मुनि पालन-पोषणाकी इच्छासे कि मेरा गुजारा चले, इस 
कारण आाचार्यके साथ रहते हैं, सो बात तो नहीं है । दूसरी बात यह है कि श्राचार्य यदि 


००४ पञ्चाव्यायी प्रवचत हंदत भाग 


सुनियोके पालन-पोपणसे सम्बंध रखें तो इसके मायने हें कि उनके रागांश बढ़ा कुटुम्ब परि- 
जनकी भाँति । तो इससे श्राचार्थका स्वरूप भी बिगड़ जाता हैं। आचार्ग महाराज तो मनियों 
के साथ एक धामिक सम्बंध रखते हैं। मुनियोंको दीक्षा दें, सुनियोंके आचरणको शिथिल न 
होने दें, उन्हें सावधान कर, प्रायश्चित दें, तपश्चरणमें लगायें, समाविमरण करायें, ये काम 
श्राचार्यके हैं । पालन-पोपण करनेका काम आचार्यका नहीं है । 
यहा मोहात्ममादाह्व कुर्याद्यों लौकिकीं क्रियाम्‌ । . 
तावत्कालं स ना$थ्चार्योप्यस्ति चान्तव्न तच्युत: ६ ५७॥। 
धाचार्य द्वारा मोहसे अ्रथवा प्रमादसे लौकिकी क्रिया की जानेपर ब्नतच्युत होनेसे 
श्राचायेत्वका श्रभाव--अंथवा आचार्यका कार्य कोई कहे कि वे मोहके वश होकर अ्रथवा 
प्रमादसे कुछ लौकिकी क्रियरायें भी करते हैं तो उनकी यह बात संगत नहीं है | क्योंकि ऐसा 
यदि कोई करे, लौकिक क्रियावोंको करे, लौकिक कामोंको करे, यहाँके पूजा आडम्बर आदिक 
में लगे तो भ्राचार्य भी अपनी अन्तरज् वृत्तिसे च्युत हो गये, ऐसा समभना चाहिए । सारांश 
यह है कि आाचार्यका केवल धर्मेक्रियाबोंसे सम्बन्ध है। आ्राचाय॑ मुनियोंकी धामिक वृत्तियोंके 
शासक हैं, उनके आहार आदिकका इन्तजाम करनेके शासक नहीं हैं । यदि मोहके उद्देगसे 
कोई लौकिक क्रिंयाये आचार्य कर डाले तो समझो कि उस कालमें आ्राचायकी वास्तविक पदवी 
नहीं रही हैं। उस ममय वे आचायपदसे गिर चुके हैं और भीतर भी महाब्रतसे हीत हो गए 
$। इस कारण यह सममता चाहिए कि आचाये महाराजके साथ जो हजारों मुनि रहते हैं तो 
प्राचार्य महाराज केवल मुतियोंकी धामिक क्रियाबोंके शासक हैं, श्रन्य क्रियायें करने वाले 
नहीं होते । | 
; उक्तन्रततप: शीलसंयमादिधरों गणये। 
नमस्यः स गुरुः साक्षात्तदन्यों 'न ग्ुरुगणी ॥६५८॥ 
ब्ततपशीलसंयमधारी गणीकी ही शुरुता व नमस्यता--आचार्यके स्वरूपके कथनके 
प्रसंगमें उपसंहार रूपसे ग्राचार्योका सामान्यतया गुरा ब्रतक्रिया आदिककी प्रशंसा रूपसे वर्णन 
कर रहे दें कि जो बत तप, शील, संयम आ्रादिकको धारण करने वाला हो, ऐसा ही प्राचार्य 
हो सकता है। जो स्वयं बतसे होन हो, तपश्चरणामें प्रमादी हो, शील संयमसे च्युत रहता है 
वह आाचाये तो क्या सामान्यतया घर्मात्मा भी नहीं कहला सकता | तो थाचार्य महाराज ब्रतत 
तप आरा्दिकर्मे प्रधान रहते हैं। अन्य साथुवोंसे श्रविक विशेषता रहे, ऐसी उनकी वैराग्यडृति 
गणि वहलाते हैं, गणके स्वामी बहलाते हैं। वहुतसे मृति 


रहती है भोर वे आचार्य महाराज 
जन आचाये महाराजकी छत्नदायामें रहकर ग्रपने श्रेयोमार्गकी क्रियायें ग्राचरते है । में & 


भ्रा्वोर्ग साक्षात्‌ गुर हैं, परमउुर तौ भ्रहंत देव हैं, सो वे वीतर,ग है । उसके पम्चातु 2 
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ग्राचार्यदेव । ये निमित्त करने योग्य हैं और ब्रत, तप, संयम आ्रादिक स्वरूपसे भिन्न कोई स्व- 
रूंप घारण करे, ऐसा कोई गणि नहीं कहला सकता है, आचार्य नहीं कहा जा सकता है । 
ग्राचायं परमेष्ठीमें साधुके समस्त गुण होने चाहियें । 

उपाध्यायः समाधीयान्‌ वादी स्याह्रादकोविद: । 

वाड:मी वागब्रह्मसवंज्ञः सिद्धान्तागमपारग: ॥६५६॥ 

कविकत्यग्रसूत्राणां शब्दार्थं: सिद्धसाधनात्‌ । 

गमकोब्थेस्य माधुयें धुर्योवक्तृत्ववत्मंनाम ॥६६०॥ 

उपाध्यायके विद्यावत्त्व, वाम्सित्व श्रादि शुणेंका निर्देशन--आचायें परमेष्ठीका स्वरूप 
कहकर अब उपाध्यायका स्वरूप बताया जा रहा है । उपाध्याय परमेष्ठी विद्वानोंके बड़े अधि- 
पति होते हैं और आचार्य महाराज द्वारा उपाध्याय पदपर नियुक्त हुआ सुनि उपाध्याय कह- 
लाता है । ये प्रत्येक प्रश्नका समाधान करने वाले होते हैं। इनके ज्ञानमें इतनी बड़ी क्षमता, 
है कि कोई कैसा ही प्रश्न करे, समस्त प्रश्नोंका ये समाथान कर सकने वाले होते हैं। जब 
स्याद्मादमें स्वप्रकारके बनाये गए धाभिक आचरगणा सम्बन्धी, वैद्यक सम्बंधी, ज्योतिष सम्बंधी, 
निमित्त सम्बंधी ऐसे सर्वंशास्त्रोंके विद्वान हैं तो फिर सभी प्रकारके प्रश्नोंका उत्तर देनेमें ये 
समर्थ होते हैं । उपाध्याय परमेष्ठीवादी होते हैं श्रर्थात्‌ कोई उनसे शास्त्राथें करे तो उस 
शास्त्रार्थमें वे पूर्ण कुशल होते हैं । ये स्याह्वादके विद्वान हैं | स्याह्रादका रहस्य भली प्रकार 
जानते हैं । प्रत्येक विषयका स्याह्ादकी रीतिसे समाधान करने वाले होते हैं । ये पुरुष वचन 
बोलनेमें चतुर होते हैं, क्योंकि ये समस्त ब्रह्मके जानकार हैं | यों कहो कि वचन ब्रह्मके विषय 
सें ये सर्वेक्ष कहलाते हैं। इस कारण ये वचन बोलनेमें चतुर हैं श्ौर वागब्नह्म सर्वज्ञ हैं। ये 
सिद्धान्तशास्त्रके पारगामी हैं । जैसे बहुत बड़ा समुद्र हो और उसके पार कोई पहुंचे तो समुद्र 
. का विलोडन करके पहुंचता है, इसी प्रकार ये उपाध्याय सिद्धान्तशास्त्रके, आगमके पार पहुं- 
चने वाले हैं, उस समस्त सिद्धान्तके रहस्पको समभने वाले हैं | ये उपाध्याय परमेष्ठी वृत्ति 
और भ्रज्ञ सूत्रोंके बड़े विद्वान हैं ओर वृत्ति और सृत्नोंका शब्द और अर्थ दोनों ही पद्धतियोंसे 
सिद्ध करने वाले हैं । सिद्धान्त शास्त्रोंमें बड़े-बड़े दिग्गज आचायंनि संक्षेपमें सूत्र कहे हैं, उन 
सबके रहस्योंके ये जानकार हैं| ये उपाध्याय परमेष्ठी अर्थके गमक हैं । जो सिद्धान्तसूत्रोंका 
अर्थ हैं उन समस्त अथोके बहुत अधिक परिचय कराने वाले हैं, ये माधुर्गमें धुर्य हैं, मधुर 
वचन बोलनेमें बड़े चतुर हैं ओर ये जितने भी वक्ताश्रोंके मार्ग हैं उनसे अग्रणी हैं अर्थात्‌ शब्द- 
 बहाका समुचित उपयोग करने वाले हैं। ऐसे उपाध्याय परमेष्ठी बड़े विद्वान साधु 
करते हैं । 
. उपाध्यायत्वमित्यत्र श्रुताभ्यासों हिं कारणम । 
यदध्येति स्वयं चापि शिष्यानध्यापयेद्गुरुः ॥६६१॥ - 
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अताम्यासवी उ पाध्यापवत्वमें कारखता-: डरती 'परमेप्ठी उपीव्याय 6) बहुत विद्वान 

हैँ । के उपाध्याय बा कीसण है. श्ुतक भ्रभ्पास, सिद्धान्तशास्तेंकी द्ध्त ग्र्भ्यास 
है कि जिसके रण उन्हें $त बढ़ता प्राप्त है है कि वे दूसरोंको भली (त निर्दोष पाठत 
करेमें समय हैं. । 5 इपाथ पर के स्वयं भी अध्ययन करते हैं. भीर शष्योंकी दी अध्यर्यत 
वे है | भले थे समस्त शास्त्रोकि पारगामी ही गए, (कर भी अभ्यास न्‌रखेंतो उनकी 
घवद्व्तामें कमी शी जायथगी १ शर्तेः बे मिरंतर अपना अभ्यास वबनीयें रहते ८ ओर (शिष्यजवों को 
भी पढ़ाते है छः जो प्वष्योकों जी पढ़ारों वे स्वयं भी विदध्ीकी कधिकार्थिक भ्रभ्या्स 
उनको उपाध्याय परमेप्टी कहते हैँ । 


मेष्ठी हर चोपित कर दिए गए हों 


स्तन्र ब्षतादीनां सर्वेसाधाय्णी द्विधि: । 
कुर्याधर्मोपदेंश ना55देशं बचित्‌ ॥९ 
यथ पर धर्मोपदिशका घ्ल्लेपाधिकार 7 यप मेष्ठीमें बंत आदियक 
थे सर्वशाधारा दि | साधुवोंकी बतायी गई है । मूल 5 णोंका होतीं, तपश्चरण 
करनी, सेयी। रण न्‍ रागद्वेपसे रहिये होकर से वें रहना जतने 
भी गुण वह गए हैं सा जी गुण उप ये परम में विशेषता तीर 
क्क्वें धर्मोपदेशकी पर , किन्तु आचार्य महाराज जेसा अदिश दिया करते हैँ उ 
तरह ऊदेश उपाध्याय परे 8 देते 6 ' इनका कार्य तो मपदेश करती है 
नकर में मुनिजत संम्यदत झौर अपने »* ह्ममार्गम के नी गति बनायें । एुतदय 
उपदिश होता ्ल सी तेरहकी आ्राज्ञा वे नहीं देते हैं.। शी करता 
जछीका क्काण , उप ध्याय और री 5 मूलत ध्धु ही । तो साधुवों में कहे 
गए २० हर तीनों कारके गुरुवोर हैं । केवल एक व्यावही विशेषता हि 
कक मह रो आक्ञी (ते ह् उ्घाय पस्मे्ठी उर्पदेश देते हैं 
तेषामेंवी सूरीणा संगम तप । 
आराश्रयेच्छुद * (सजं पञचाचीर स शुद्धधीः ७६ ध्रेप हे 
डुप्छ्याय स्मेह्ठी दारा हे (2६ ते भांति शुरू व पश्चाचारकी आफ 
__ह उपाध्याय मेष्ठी साधुबोके संगमें रहते हं5 यथाजा लिखूकों धार करते ह5 
| और तप अप्य करते हैं । संसार, , भोगोंसे ि पर रागदेष विषयकंषाय 
पदक दावों क जीतनेंमें उद्यमी रहा करते है। गए, में हग रहे है । 
उपाध्याय पर मे और ्रय लेते थ॒ चरित्र और पंचाधवारर्क 
लिर्दोष पा हैं ये यो ही गुरु मोक्षमा न गौर आत्मकर 
कसी करते हे बह्वरवथिसे से आचार्ण धर उपाध्य कही गई + । 


गाथा ६६५ ; २०७ 


मूलोत्तरगुणानेव यथोक्तानाचरेब्चिरस । 
परीपहोपसर्गाणां विजयी स भवेद्वशी ॥६६४॥ 
उपाध्याप परचणेट्ठी हारा सुलोत्तरगुशाधारण परीषहोपसर्गनिजय व इम्कियविजयका 
आचरण+--यथे उपाध्याय महाराज मूल गुणोंमें. और उत्तर गुणोंमें जैसा कि आ्रागमसें बताया 
गया है, इस प्रसंगमें ऊपर कहा गया है उन सबका भली-भाँति ग्राचरण करते हैं और जैसे 
साधुपरमेष्ठी परीपह और उपसर्गके आनेपर समतासे उन्तपर विजय प्राप्त करते हैं इसी 
प्रकार ये उपाध्याय परमेप्टोी भी परीषह और उपसर्गके विजयी होते हैं। जब कभी परीषह 
और उपसर्ग श्राता है तो ये गुरुराज अन्तवृ त्तिमें हढ़ बनते हैं और ज्ञानस्वरूपमें ज्ञानमग्त हों 
इस दिशासें उनका चलना होता है और उस ग्रन्तः प्रयत्नके द्वारा ये परीषहु और उपसर्ग 
के विजय करने वाले होते हैं । ये उपाध्याय साधवोंकी तरह इन्द्रिय विषय कषायोंको वश 
करने वाले होता है । जहाँ शरीरसे इन्द्रियसे इन विचारमालावोंसे विविक्त एक शुद्ध ज्ञान- 
स्वभावका आलम्बन है, व्हाँ ये विषय कषाय सहज ही जीत लिए जाते हैं। इस तरह अन्त- 
बेलके द्वारा सा&१रमेष्ठी विपयकपायोके जोतने वाले होते है । 
अन्रातिविस्तरेशाल॑ चूुनमन्तर्बहिसु ने; । 
शुद्धवेष )रो धीमान निम्नेन्‍्थः स गुणाग्रही ॥६६५॥। ॥ 
गुरुबोंकी अन्तर्वेहिःशुद्धत/--इस प्रसंगमे यह बताया जा रहा था कि श्रदेवमें देवबुद्धि 
करता, अग्रुरुमें गुसुवुद्धि करना, यह पृढ़ दृष्टि है। ऐसी मृढ्दृष्टि सम्यग्हष्टि जनोंके नहीं होती 
है । सम्यर्दृष्टि पुरुषोंको तो देवमें ही देवबुद्धि जगती है, गरुरुमें गुरुवुद्धि जगती है, तब॑देवका 
स्वरूप बताकर गुरुका स्त्ररूप बताया जा रहा था। ये गुरु सामान्यतया एक हैं, क्योंकि इनकी 
अन्तर्साधना एक समान है, फिर भी व्यावहारिक दृष्टिसे तीन भेद बन गए हैं । जो केवल 
जुद्धताका ही प्रयोजन रखते हैं, श्रात्मसाधना करना, यही जिनका लक्ष्य है, आदेश तो किसी 
विषयका करते ही नहीं, किन्तु उपदेशमें भी ये उपेक्षित हो रहे हैं, ऐसे साधु जन शुद्ध कह- 
लाते हैं। साधु होकर जो उपदेशकी प्रधानता रखते हैं, स्वयं बहुत विशेष विद्यावोंके ्रधिपति 
होते हैं, स्वयं अध्ययव करते हैं श्रौर शिब्यजनोंको श्रध्ययन कराते हैं वे उपाध्याय परमेष्ठी 
होते हैं । वे सर्वसाधुवोंके जो नायक है, ओर इन साधुजनोंकी धामिक क्रियावोंके शासक 
वे पुरुष आचार्य कहलाते हैं। तो इस प्रसंगमें उपाध्याय परमेष्ठीका स्वरूप बताकर इस 
अंतिम इलोकमें कह रहे हैं कि इस सम्बन्ध अत्यन्त विस्तार करना व्यथ है अर्थात्‌ पिस्तार 
करने से कुछ भी प्रयोज़न नहीं है । इतना ही कह देना पर्याप्त है कि उपाध्याय परमभेष्ठी 
मुनिके समान ही अन्तरद्ध और बहिरज़में शुद्धवहूपको धारण करने वाले होते हैं । जैसे 
कि साधुपरमेथी रत्नत्रयसे पवित्र हैं, अंत्रः आत्मरवृदपक्री श्राशवनाकी घधनसें र हैं इसी 


र्न्य पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
प्रकार ये उपाध्याय भी श्रध्यात्मके साधक होते हैं । ये विशिष्ट बुद्धिमान होते हैं, क्योंकि 


जिन-शास्त्रोंका रहस्य और सार इन्होंने प्राप्त कियां है ये निष्परिग्रह हैं। जीवके कल्याराें 
बाधा करने वाला मुख्य दोष परिग्रह है ।. परिग्रह केवल बाह्य -वस्तुप्रोंका ही नहीं होता 
विन्तु अपने विषय कषाय, विचार विकल्पको यह मैं हूं, ऐसा मानना और उन विचारों के 
सम्त्रन्धमें रागद्वेषकी वृत्ति रखना यह भी परिग्रह है और खास परिग्रह है। तो जो अन्तर 
श्रौर बहिरंग परिग्रहसे रहित हैं ऐसे ही पुरुष विद्वान होकर उपाध्याय परमेष्ठी होते हैं । 
नग्त दिगम्बर हैं । भीतर भी नग्न हैं और बाहर भी नग्न हैं, वसन आआभूषणसे रहित हैं। 
यो शरीरमान्न ही जिनका परिग्रह है, यो तो ये वाह्ममें नरन हैं और अ्रन्तरंगमें विचार 
विकएप विषय कृषाय आदिक विभावो से श्रत्यन्त दूर हैं । केवल एक निज ज्ञायकस्वरूपमें ही | 
धुन बनाये रहते हैं, इस कारण अन्तः भी थे नग्त हैं। नग्न कहते हैं. शुद्धस्वरूपको । जहां 
बाहरी कोई प्रसंग न रहा उसे नग्नता कहते हैं । ये उपाध्याय परमेष्ठी गुणों में सर्वश्रेष्ठ हैं । 
रागह्ेषादिकपर विजय पाकर समतामें रहते हैँ । ये तो समता है ही, किन्तु सर्वप्रकारके 
शारत्रों के जानकार होनेसे ये ज्ञानगुणमें भी अधिक श्रेष्ठ होते हैं । 
उपाध्याय: समाख्यातो विख्यातो5स्ति स्वलक्षणः । 
अधुना साध्यते साधोलेक्षएं सिद्धमागमात्‌ ॥६६६॥ 

उपाध्यायका लक्षण कहकर साधुपरमेप्ठीके लक्षशके कथनका संकल्प--यहाँ | तक 
उपाध्यायका लक्षण बताया गया है | जिसका स्वरूप अपने लक्षणसे प्रसिद्ध ही है, उपाध्यायका 
यह स्वरूप कहकर अ्रव साधु परमभेष्ठीका लक्षण कहा जाता है, जो कि झ्रागमसे भली-भाँति 
सिद्ध है । यद्यपि साधुताकी दृष्टिसे तीनों प्रकारके मुनि समान हैं, फिर भी व्यावहारिक विशे 
पताके कारण चंकि मुनियोंके नायक हैं, भ्रतएवं श्राचार्य परमेष्ठीको पहिले कहा है, शोर ज्ञान 
से विशेष हैं, इस कारण साधुसे पहिले उपाध्यायकों कहा है। श्रब साधु परमेष्ठीका स्वरूप 
कहा जा रहा है । साधुका शब्दसे भ्र्थ है--जो आत्माके स्वरूपकों साधे सो साधु है। यद्यपि 
आत्मस्वरूपकी साधना वाले तीन प्रकारके गुरु हैं, फिर भी एक आत्मसाधनाका ही काम 
साधपरमेष्ठीका है, इस कारण साधु शब्दसे साधुपरमेष्ठीको कहा गया है और इससे अधिक 
विशेषताश्रोंके कारण उपाध्याय और आचार्यकों कहा गया है। आ्राचार्य--उपाध्याय और 
साध दोनोंके नायक हैं । इस काररासे उपाध्यायसे प्रथम आचार्य परमेष्ठीका वर्णन किया गया 
था । अरब उपाध्यायका वर्णन कुछ कर चुकनेके बाद साधुपरमेष्ठीका लक्षण कहा जा रहा है । 

मार्गों मोक्षस्य चारित्र तत्सद्भक्तिपुरसरम । . 
साधयत्यात्मसिद्धचर्थ साधुरन्वर्थसंज्कः ॥६६७॥ 
श्रात्मसिद्धिके श्रर्थ चारित्रकी साधना करने वाले साधुके साधुनासकी श्रन्वर्थसंज्ञाका 


ओ 


गाया ६२६३२ नर 
कथन -- मोक्षका मार्ग चारित्र है, तो भक्तिपर्वक आत्मसिद्धिके लिए जो चारित्रकी साधना 
करते हैं उन्हें साधु बहते हैं | प्रथम तो मोक्षके मार्गंका दर्शन होना चाहिए कि यह है मोक्षका 
मार्म, फिर उस मोक्षमार्गके सभी स्थलोंका ज्ञान होना चाहिए, पिर उस मोक्षके मार्गपर 
चलना चाहिए । मार्गपर चलने वाले पथिकोंका यही क्रम रहता है--१हिले मार्गका श्रद्धान हैं. 
ज्ञान है, फिर मार्गपर चलते हैं तो पथिक अपने इष्ट स्थानपर पहुंच जाते हैं। इसी प्रकार मोक्ष 
के मार्गके श्रद्धान और ज्ञान रखने वलि पुरुष जब मागंपर चलेंगे तो अ्रवश्य ही मोक्ष प्राप्त कर 
लेंगे । मोक्षके मार्गक्रा दर्शन क्या है कि आत्माका जो सहज ज्ञानस्वरूप है उस रवरूपका दर्शन 
होना, अनुभव होता और उस ही स्वरूपके सम्बन्धमें विशेष परिज्ञान होना सो ज्ञान है, श्रौर 
जब उपयोग द्वारा ऐसे ही मोक्षमार्गस्वरूप सहज ज्ञायकस्वभावमें रमते है तो यह हुआ मोक्ष- 
मार्गपर चलना । इस तरह भक्तिपूर्वक आत्माकी लगन धुन उपासना पृवक जो आत्मस्वभाव 
का ग्राचरण किय्रा जाता है वह है चारित्र । ऐसे चारित्रको साधु सिद्ध करते हैं । 

नोच्याच्चायं यमी क्रिव्चिद्धस्तपादादिसंज्ञय। । 

न क्रिज्चिहर्शयेत्स्वस्थो मनसावि न चिन्तयेत्‌ ॥६६५।॥। 

साधुके मत, बचत, कायके संयमका वर्शोन--ये साथु पुरुष आजीवन संयमके घारण 

करने वाले होते हैं, ऐसे ये यमी साधु हस्त पर आदिकके इशारेसे कुछ भी बोलते नहीं . हैं । 
साधु परमेष्ठी भी कार्य आत्मस्वभावकी साधना करते हैं । वे श्रात्मस्वभावमें लगकर उसके ही 
दर्शन कर-करके तृत्र रहते हैं। यह उनकी एक धारा रहती है | ऐसे साधु पुरुषोंको किसी भी 
प्रकारका संकेत संज्ञा करनेका प्रयोजन नहीं रहता, अतएवं साधु पुरुष हाथ-पैर प्रादिकके 
इशारेसे कुछ भी बात बताते नहीं हैं, व्यावहारिक लौकिक प्रवृत्ति करते नहीं हैं और वे तो 
स्वस्थ ही रहते हैं, अतएव जैसे वे नहीं बोलते हैं, इसी प्रकार न कुछ संकेतसे दिखाते हैं और 
न मनसे भी चिन्तन करते हैं । इस श्लोकमें साधु पुरुषकी ३ गुप्तियोंका निर्देश किया गया है। 
मनोगुत्तिके कारण मनको कही भ्रन्यत्र नहीं लगाते, केवल एक स्वमें स्थिर रहता है। वचन- 
गुप्तिके कारणा कोई परविषयक वचन भी नहं। बोलते और कायगुप्तिके कारण कोई हाथ-पैर 
ग्रादिकका संज्ञा संकेत भी नहीं करते हैं । 

ग्रास्ते स शुद्धमात्मानमास्तिध्तुवानश्च परम । 

स्तिमिन्तान्तवंहिस्तुल्यो निस्तरज्भाव्धिवन्युनि: ७६६६४ 

साध्षुपरमेष्ठीके शुद्धात्मध्यानकी 'प्रधानता--ये साधु परमेष्ठी श्रात्माको प्राप्त करते हुए 

ही रहते हैं। जैसे शुद्ध आत्माका ध्यान हो, ऐसे एकाग्रचित्त होकर केवल ज्ञानमांत्र अनुभूति 
को किया करते हैं, ऐसे उत्कृष्ट शुद्ध ज्ञायकस्वरूपको ये प्राप्त करने वाले होते हैं। इनकी ग्ंत- 
रज़ .अवृत्तियाँ और बहिरज्ज प्रवृत्तियाँ घुद्ध हो चुकी हूँ, इस कारण वे निस्तरंग समुद्रकी तरह 
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गस्‍्भीर होते हैं। ये मुनिराज चित्तेमें कोई विकल्प उत्पन्न नहीं करते | उनको जिस मार्गसे 
चलना है, जो आनन्द और तुप्तिका साथन है वह भत्यन्त स्पष्ट बना हुमा है, इस कारण उन्हें 
अन्य कुछ विचारना नहीं होता है। निस्तरंग समुद्रकी तरह ग्रम्भीर रहा करते हैं क्योंकि 
उपयोगको जहाँ रमानों है, वह स्थान वह निजपद उनकी दृष्टिमें स्पष्ट रहा करता है, अतः 
कोई आकुलता नहीं उत्पन्न होती । आ्राकुलता उनके उत्पन्न होती है जो यह ढूँढ़ते हैं कि मुझे 
मन र्मानेके लिए कौनसी जगह पानी चाहिए ? उन्हें तो यह आ्रत्मधाम स्पष्ट है, इस कारण 
उनके व्याकुलता नहीं होती । ' | 

नादेशं नोपदेशं वा नादिशेत्‌ स मनागपि । 

स्वर्गापवर्गमार्गस्य तद्ठिपक्षस्थ कि पुनः ॥६७०॥ 

साधुका श्रद्देश व उपदेशके श्रलसे छुटव्शरा--ये साधु परमेष्ठी सस्‍्वगं और मोक्षके 

मार्ग तकका भी आदेश और उपदेश नहीं करते, फिर स्वर्ग और मोक्षमार्गके विरुद्ध अन्य 
लौकिक सांसारिक वातोंका तो झ्रादेश व उपदेश करेंगे ही क्या ? साधु तो केवल श्ात्मसाधना 
के लिए निग्नैन्थ दिगम्बर हुआ है। उसकी धुन आत्मसिद्धिके अतिरिक्त श्रन्य कुछ भी नहीं 
है, इस कारण ग्रपनी ही स्वरूपसाधनामें तृप्त रहा करता है। यद्यपि सामान्य रीतिसे कभी- 
कभी मोक्ष और स्वर्गेका प्रादेश व उपदेश कर दिया करते हैं, किन्तु उसकी प्रमुखता नहीं है 
और साधताके नाते उनको आदेश उपदेशकी चाह भी नहीं उत्पन्न होती । ऐसे ये साधु पर- 
मेष्ठो स्व और मोक्षमार्गविषयक भी आदेश और उपदेश नहीं किया करते । इससे यह स्पष्ट . 
होता हैं कि उपदेश करनेका मुख्य काम तो उपाध्याय परमेष्ठीका है और आदेश करनेका मुख्य 
काम आचार्यपरमेष्टीका है । ग्राचायपरमेष्ठी आदेश श्रौर उपदेश दोनोंके अधिकारी हैं, उपा- 
ध्याय--आदेश देनेंके अधिकारी हैं और साधु परमेष्ठी श्रादेश भौर उपदेश दोनोंकी उपेक्षा 
करके एक आत्मसाधनाकी धुनमें ही रहा करते हैं । 

वैराग्यस्य परां काष्ठामधिरुढ़ोधिकप्रभ: । 

दिगम्बरों यथाजातरूपधारी दयापर: ॥६७ १ 

साधुपरमेष्ठीके बैराग्यकी पराकाह्ठा-यें साधु परमेष्ठी वैराग्यंकी उत्कृष्ट अवस्थाको 

प्राप्त हुए हैं । जहाँ पड्चेन्द्रियंके विषयोंकी वाजूछा नहीं है, कोई मानसिक चिन्ता नहीं हैं, 
जिनको संसारके किसी भी भोगके प्रति रुच मात्र भी इच्छा नहीं होती, केवल शुद्ध सह 
ज्ञानस्वरूपको ज्ञानमें लिए रहें, इसके लिए ही कमर कसे हुए रहते हैं, ऐसे साथुपरमेष्ठी वैराग्य 
की उत्कृष्ट काष्ठापर पहुंचे हुए हैं | यही कारण है कि उनकी आत्मप्रभा अधिकाधिक शुद्ध रहती 
है। ये साधपरमेष्ठी दिगम्बर कहलाते हैं। दिशायें ही जिनकी अ्रम्बर हैं, दिशायें ही जिनके 
वस्त्र हैं, ऐसे दिंगम्वर ज्लेपमें रहने वाले साधु उत्दे£2 दयाकी मूर्ति सिद्ध होते हैं । किसीसे ह्ंप 
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नहीं, तब शास्त्र-श्रादिक लेनेकी उन्हे क्या जरूरत ? किसीसे राग नहीं तो कुछ भी आवश्यक 
वैभव रखनेकी वया जरूरत ? गात्रमात्र ही जिनका परिग्रह रह गया, ऐसे ये साधुपरमेंष्ठी होते 
हैं। इनका रूप होता है यथाजात । जैसे बालक जो कि जल्दी ही उत्पन्न हुआ तो न उसके 
शरीरमें वस्त्र हैं, न आभूषण, ऐसे ही ये साधुपरमेष्ठी भी वस्त्राश्यपणसे रहित होते हैं । बच्चे 
निव्विल्प होते हैँ । (यह एक सामान्य लौकिकदृष्टिका कथन क्रिया जा रहा है |) जैसे छोटे 
बच्चे निविवल्प होते हैं, विकार तो उनमें तब भाते-जाते हैं जब कुछ बड़े होते जाते हैं । तो 
जैसी सरलता एवं निविकारता बच्चोंमें पायी जाती है, ऐसी ही और. इससे भी उत्कृष्ट इन 
साधुजनोंमें पायी जाती है । ये साधु यथाजात रूपके धारी होते हैं। ये साथु परमेष्ठी दयामें 
लीन रहा करते हैं | पृथ्वीकाय, जलकाय, अन्निकाय, वायुकाय, वनस्पतिकांय ओर शत्रसकाय 
ग्रादिक छहों कायके जीवोंकी रक्षामें ये साधु लीन रहा करते हैं । यही कारण है कि वे न 
कभी झ्रारम्भ करते हैं और न कभी कुछ परिग्रह अपने साथ रखा करते हैं | 

निम्नन्थोन्तवंहिम हिग्रन्थेरुद्ग्रत्थकों यमी । 

कर्मनिजेरकः श्रेण्या तपस्वी स तपोंशुभिः ॥॥६७२॥ 

साधुकी सिर्नन्थता, कर्मनिर्जश्कता व तपस्विता--ये साधु गुरु निम्न॑स्थ हैं, अ्रन्तरज्ध 

एवं बहिरज्भ शल्य मोहरूपी गाँठके ये खोलने वाले है। जहाँ परका यथार्थ परिज्ञान हुगा है, 
यह ज्ञानमात्र मैं हूं, इसका उत्पादव्यय इस ही में है । इसका किसी भी श्रन्य द्रव्यके साथ 
रंचमात्र सम्बंध नहीं है, इस तरह समस्त परसे निराले निज ज्ञानमात्रकों जिसने समझा है 
वह पुरुष मोहकी गाँठ खोलने वाला कहा गया है । ऐसा पुरुष यमी होता है श्र्थात्‌ आजीवन 
उनके संयमका धारण रहता है । ये तपस्वी श्रेणी द्वारा उत्कृष्ट कर्मोकी निजेरा करते हैं, श्रेणी 
में आारुढ़ होकर जैसे-ज॑से उत्कृष्ट परिणाम होते हैं ऊँचे->चे गुणस्थानोंमें पहुंचते हैं । ऐसे ही 
कर्मोकी विशेष निर्जेरा हो जाती है । इनका तपश्चरण ही किरण है, जिस किरणाके द्वारा 
कर्मईंधनको जला देते हैं, वह किरण तपश्चरण ही है। निश्चयनय तपश्चरण है । अपने 
ग्रापके सहज ज्ञानस्वरूपको निरखकर उस ही ज्ञानस्वरूपमें मग्त रहना, इसमें इतना परम- 
प्रताप प्रकट होता है. कि भत्र-भवक्के वाँघे हुए कर्म क्षरामात्रमें दूर हो जाते हैं श्रौर इस ही 
ग्न्तरज्ध तपश्चरणकी साधनाके लिए अनशन श्ादिक बाह्य तपण्चरण भी किया करते हैं। 

परीपहोपसगर्चिरजय्यों जितमन्यत: । | 

एपणाशुद्धिसंइुद्धः प्रत्याख्यानपरायगा: ॥६७३॥।। 

साधु परसेप्ठीकों एपशणाशुद्धि, प्रत्यास्थानपरायशता व अबजेयता--ये साधु परमेष्ठी 

परीषह और उपसर्ग श्रादिकसे अजेय हैं । इनपर कोई तियंड्च, मनुष्य अथवा क्रर देव उपसर्ग 
करे श्रथवा क्षुघा, ठृषा, रोग आदिककी कठिनसे कठिन वेदनायें हो जायें, किसी पुरुषके द्वारा 
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सताये जायें, इतनेपर भी वे अपने स्वरूपसे चिग्रते नहीं हैं, इस कारण वे परीपहोंसे अजेय हैं। 
परीपह कंसे ही झ्राये, पर उन्हें विचलित नहीं कर सकते | कोई प्रकारका उपसर्ग भी उन्हें 
विचलित नही कर सकता । ये साधु परमेष्ठी कामके विजयी होते हैं, काम सम्बन्धी विकार 
इनमें रंच नहीं रहता है । जिन्होंने सर्वलोकके तीनकाल सम्बंधी सुखोंसे बढ़कर गअ्रनुपम 
आ्रात्मीय आनन्दका अनुभव किया है वे पुरुष कामविकारमें क्या चित्त लगाणेंगे ? तो ये काम 
के विजयी होते हैं । इनको श्राह्दरविधि एपणशासमितिपूर्वक होती है । क्षुधाकी वेदना होनेपर 
दिनमें योग्य समयपर भिक्षाचर्यके लिए निकलते हैं | किसी दातारने सम्मानपूर्वक पड़गाहा 
तो वहाँ जाकर अन्तराय टालकर आहार ले आाते है, वहाँ वे गुद्ध भोजन ही लेते हैं, इस 
कारण उनकी एपणा शुद्ध पवित्र है। ये साधु पुरुष कभी किसी ब्रतमें अतिचार श्रानेपर 
प्रत्याख्यानावरण स्वीकार करते हैं, श्रालोचना, प्रायश्चित आ्रादिक द्वारा श्राये हुए विकारोंकी 
शुद्धि करके फिर अपने ज्ञानमार्ममें लीन हो चाते हैं। 
इत्याद्यनेकधाड्नेके: सांघुः साधुगुणः श्रितः । 
नमस्य: श्रेयसेड्वश्य॑ नेतरों विदुर्पा महान्‌ ॥६७४॥ 

उत्तमगुणाधार साधुपरमेप्ठीकी नमस्यता--इस प्रकार साधुपरमेप्ठी अनेक तरहके उत्तम 
गुणोंके घारी होते है, उत्तम-उत्तम गुणोंका इन साधुपरमेप्ठीने श्राश्नय लिया है, श्र्थाव्‌ साधुवों 
में दोष कुछ भी नहीं रहते, गुणोंके ही ये निधान रहते हैं । ऐसे ये साधु परमेष्ठी कल्याण- 
प्राप्तिक लिए नमस्कारके योग्य हैं। संसारमें यदि दोई शरण हो सकता है मनुष्योंमें तो ये 
गुरुजन ही शरण होते हैं, क्योंकि इन्हें कोई विपयकपाय नहीं लगे हैं, इस कारए स्वयं भी 
शुद्ध मार्गपर चलते हैं श्लौर दूसरोंको भी शुद्धमा्गंका ही आदेश उपदेश किया करते हैं, अतएव 
बड़े-बड़े बरती पुरुषों द्वारा भी ये साधु पुरुष वन्दत्तीय होते हैं, अन्य कोई पुरुष वन्दनीय नहीं 
होते । 

एवं मुनिन्रयी ख्याता महती महतामपि। 
तथापि तद्विशेषो5स्ति क्रमात्तरतमात्मकः ॥!६७५॥ 

सुनिन्नयकी समानता व परस्पर विश्ेषताका संकेत--यहाँ तक भुनिगणका वर्णांत किया 
गया। श्राचार्य, उपाध्याय और सांधु ये ३ प्रकारके मुनिराज, गुरुराज समस्त महान पुरुषोंमें 
श्रेष्ठ गिने गए हैं और ये तीनों अन्तरज् विद्युद्धिकि नातेसे एक समान हैं, फिर भी इनमें कुछ 
बाहरी विशेषतायें हैं, जिनसे कुछ तात॑म्य माना जाता है | वे बाहरी विशेषतायें क्‍या हैं, इस 
सम्बंधमें पहिले वन भरा चुका है कि आचार्य श्रादेश और उपदेश दोनोंके श्रधिकारी हैं, 
उपाध्याय मात्र उपदेशके अधिकारी हैं और साधु केवल आत्मसाधनाके लिए ही प्रयत्तशील 
रहा करते हैं । श्रन्तरज्भमें उद्देश्य तीनोंका मोक्षमार्गमें लगनेका है । तीनों ही कर्मोंकी निर्जेरा 


हि ! * २५३ 
वाया ६७७ हे के 


करने वाले विशुद्ध वौवल्यकों प्रकट करते हैं । तो इस मूल उद्देश्यकी श्रपेक्षा तीनोंमें सनानता 
है, फिर भी विशेष कार्योकी दृष्टिस इन तीचोंमें परस्पर विशेषता हैं । जिस विशेषताका पहिलें 
बर्संन किया गया, फिर भी कुछ उनकी विशेषताएँ बतायी जा रही हैं । 
तन्राचार्थ: प्रसिद्धोइस्ति दीक्षादेशाज्भणाग्रणी: । 
स्‍्यायाद्वाउड्देशतोध्ध्यक्षात्सिद्धः स्वात्मनि तत्यर: ॥६७६॥। 

आचार्यपरमेष्ठीकोी दीक्षादेशके कारण गणाग्रण्यता व स्वात्मतत्परता--आचार्थ महा- 
राज दीक्षा देते हैं, श्रदेश करते हैं, अतएवं समस्त गणके ये स्वामी कहे जाते हैं | सर्व साधु 
पुरुष और उपाध्याय मुनि भी आचा्देवके हुक्मको सर्वोपरि मानते हैं । जो उनका आदेश हो 
उसे निष्कपंट होकर, कोई शद्धूवा न व.रके उसको मस्तकपर चढ़ाते हैं, क्योंकि आत्मकल्याणके 
श्र्थी ही ये साधु पुरुष होते हैं और यह श्रद्धा है उनकी कि हमारे गुरु आचार्य जो भी उपदेश 
करेंगे वह हमारे हितकी सावनाका ही उपदेश करेंगे । इस कारण सर्व साधु पुरुष आचार्यके 
आ्रदेशको पूर्णरूपेण पालन करते हैं | वे आचार्यदेव दीक्षा देने तथा श्रादेश देने आ्रादिका कार्य 
करते हैं, साथ ही वे अपने आत्मापें तललीन भी रहते हैं। यह बात भी प्रत्चिद्ध है। आचार्ण 
 परमेष्ठीमें इतनी क्षमता है । बाहरमें अनेक साधुवोंकों धर्ममार्गमें सम्हाले रहते हैं, साथ ही 
अपने आपके आत्माकी सावधानीमें भी वे गिरन्तर तत्पर रहते हैं | ऐसी एक बड़ी विशेषता 
है । तब वे कितने विशिष्ट पुरुष हैं जो कि सर्व साधुजनोंके नायक हो पाते है अन्यथा स्वा- 
त्मदृष्टिवश न॑ हों तो क्या तो उनमें आचार्थपना हो सकेगा और क्या साधुवोंकों आदेश ही दे 
सकेंगे । 

ग्र्थान्नादत्परोप्येप हडःमोहानुदयात्सतः । 
अस्ति तेनाविनाभूतः (शुद्धात्मानुभव: स्फुटम ॥६७७॥ 

दर्शनमोहका श्रनुदय होनेसे श्राचार्यके शुद्धात्मानुभवकी स्फुटता-शआ्राचार्य परमेष्ठोके 
दर्शनमोहका अ्रनुदय हो, उपशम हो, क्षय हो अथवा क्षयोपशम हो । प्रयोजन यह है कि दर्शन 
मोहनीय कमेंका उदय नहीं चलता, इस कारण वे इस आत्मामें तल्‍लीन रहते हैं । साधु पुरुष 
की इतनी धार्मिक क्रियाश्रोंका विधान करके भी ये आधार्य वरमेष्ठी अपने आत्मामें तलल्‍लीन 
रहते हैं, इस विषयमें शद्भूव न करना चाहिए, क्योंकि शुद्ध आत्माका अनुभव दर्शनमोहनीयके 
अनुदयके साथ लगा हुआ हैं | भले ही संज्वलन कषायका वहाँ योग्य उदय पाया जा रहा है 
जिससे अपने संगमें रहने वाले अनेक मुनिजनोंका धामिक पोषण करते रहते हैं, फिर भी 
दर्शनमोहका अनुदय होनेके कारण वे शुद्ध श्रात्माके अनुभवसे दूर नहों रहते हैं । इसी कारण 
आचार्य महाराज शुद्ध श्रात्माका अनुभव भी निरन्तर किया करते हैं। अब जरा आचार्य पर- 
मेष्ठीकी पान्रतापर ध्यान दें तो यह विदित होगा-कि इस [इ द्ध आ्त्मामें कितना अ्रतुल प्रताप 
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है कि वे अपने आपके, स्वरूपकी सावधानी नहीं खोते हैं और कितनी उनकी परमकरणा है 
कि अ्रनेक साधुवोंको मोक्षमार्गमें जैसे वे सावधान रहें, वैसा श्रादेश श्रौर उपदेश भी करते हैं । 
लोकमें प्रायः देखा जाता है कि जो किसी परपदार्थकी श्रोर अपना उपयोग लगाये वह अपने 
झापकी ओोरसे चिंग जाता है । इसी कारण साधारण जनोंके "लिए यह उपदेश किया गया है 
कि किसी परपदा्थका उपयोग न करें, केवल स्वका ही उपयोग करें, किन्तु ये आचार्य महा- 
राज स्वमें इतने सावधान हैं कि दूसरे भ्रनेक मुनिराजोंकों धर्मके मार्गमें सावधान रखते हुए 
भी अपने आरात्माके शुद्ध श्रतुभवसे चिगते नहीं हैं । ऐसी श्राचार्यपरमेष्ठीमें विशेषता अन्य साधु 
जनोंकी अपेक्षा पायी जाती है । 
ग्रप्पस्ति देशतस्तन्न चारित्रावरणक्षति: । 
बाह्यार्थत्केवलं न स्यात्‌ क्षति च तद्क्षति: ॥६७८॥। 

सात्र बाह्मार्थसे चारित्रकी क्षति व श्रक्षतिका श्रभाव--यहाँ यह प्रकरण चल रहा है 
कि आचार्य परमेष्ठी साधुवोंके साधक होते हैं और समस्त मुनियोंके मुखिया होनेके कारण 
आचार्ण महाराज साधुवोंको प्रायश्चित देते हैं, आदेश करते हैं । इतने सब कार्य करनेपर भी 
आ्राचार्य महाराजका आ्रात्मा इतना प्रबल होता है कि उनके इन व्यवहार कामोंके होनेपर भी 
प्रात्मके ध्यानमें बाधा नहीं श्राती | यदि आात्माके ध्यानमें बाबा झ्राये, फिर सुनियोंकी ह 
धाभिक क्रियावोंका वे पालन करायें तो भी उनका मोक्षमार्ग न रहेगा । मोक्षमार्ग होता है 
रागद्रेष मोहके न होनेसे । तो यह अंतरज्भकी बात आचार्य महाराजमें बराबर वनी रहती है। 
इस कारण उनका मोक्षमार्ग भी चलता है और अनेक साधुवोंको मोक्षमार्गमें लगाये रहते हैं । 
तो क्‍यों नहीं श्रात्माकी सुध वे भूलते हैं ? जब कि सुनियोंके श्रनेक कार्य करा रहे हैं तो फिर 
उन्हें आत्माकी सुध न रहना चाहिए । पर उनके, सुध रहती है, इसका कारण यह है कि शुद्ध 
ग्रात्माके अनुभवका कारण दर्शनमोहका अनुदय है। अ्रष्टकमॉमे मोहनीय कर्म सबसे प्रबल 
है । मोहनीयकर्म जब हट जाता है तो शेप कर्मोको नष्ट होना ही पड़ता है । बाकी ७ कर्मोकी 
अड़ इस मोहनीय कर्मने सींच रखा है | मोहंतीय कर्म १२ प्रकारके होते हैं--(१) दर्शनमोह- 
तीय, (२) चारित्रमोहनीय । दर्शनमोहनीयका उदय रहे तो श्रात्माकी सुध नहीं रहती, 
मिथ्यात्व रहता है, मोह बसता है । दर्शनमोहका तो क्षय रह नही, उपशम हो, क्षयोपशम हों 
और क्षायिक हो श्रौर चारित्रमोह बना रहे तो चारित्रमोह सम्यग्दर्शनको नष्ट चहीं कर सकता । 
सम्यग्दर्शनका नाश करनेमें समर्थ दर्शनमोह है । तो आचार्य महाराजके दर्शनमीहका तो अनु- 


दय है । एकदेशचारित्रका भी क्षय हो गया है। चारित्रमोहकी ' २१ प्रकृतियाँ हैं। उन .२१ 


प्रकृतियोंमें जो अत्यन्त अशुभ हैं, अभ्रत्याख्यानावरस और प्रत्याख्यानावरण ये ८ प्रकृतियाँ 
हीं झाती,। भले ही चारित्रमोहके उदय 


शान्त हो गयी हैं, इस कारण उनके ग्रात्मामें बाधा न 


गाथा ६७६ श१४ 


में शुभ राग हो रहा है, मुनियोंके चारित्रका पालन करा रहें हैं, इतनेपर भी उनके अ्रात्मामें 
बाघा नहीं आ्राती है । चारित्रमोहके क्षय होनेमें या उदय होनेमें बाह्यपदार्थ कारण नहीं है । 
केवल बाह्य पदार्थसे ही चारित्रमोहका क्षय हो -जाय या उदय हों जाय सो बात नहीं, किन्तु 
क्या है ? इस बातकों अगले श्लोकमें कह रहे हैं । 
अ्स्त्युपादानहेतोश्च॒तत्क्षतिर्वा तदक्षतिः । 
तदापि न बहिव॑स्तु स्यात्तद्धेतुरहेतुतः ॥६७६४ 

उपादान हेतुसे चारित्रको क्षति व श्रक्षतिका निर्णय--उन मुनिराजोंके आत्मामें 
जैसो ताकत है, जैसी योग्यता है उसके अनुसार बात बनेगी । यदि उपादान प्रबल है तो वहाँ 
चारित्रका लाभ है, रागद्वेषका अभाव है। उपादान यदि कमजोर है तो वहाँ चारित्रका लाभ 
नहीं रहता और रागद्वेष प्रादिक भी उत्पन्न होते हैं। तो चारित्रका नाश होनेमें बाहरी पदार्थ 
कारण नहीं है । जैसे कोई मुनिराज झ्राज ही या कभी भी दीक्षित हुआ हो तो इसके सामने 
स्त्री पुत्नादिक परिजन भी आा जायें तो उनमें उसका राग न जगेगा । हाँ यदि उस मुनिका हो 
आत्मा अज्ञानी बन जाय तो राग आ्रायगा । तो बाहरी पदार्थ होनेसे कहीं रागादिक नहीं झा 
जाते । इसो तरह बाहरी पदार्थ कहीं रागादिक मिटा नहीं देते । भीतरमें ज्ञानप्रकाश जगे तो 
रागादिक दूर होंगे । तो आचार परमेष्ठी बाहरमें साधुवोंको आदेश देते हैं, पंचाचारोंका आच- 
रण कराते हैं । इससे कहीं उनके रागादिक न हो जायेंगे, कहीं श्रात्माकी सुध वहाँ न समाप्त 
हो जायगी । वे अपने शआात्माके ध्यानमें तत्पर रहा करते है | इस आत्माका यदि कोई बैरी 
है तो मोह रागद्रेषका सद्भाव ही बरी है । जीव सब स्वतंत्र है, सबकी सत्ता न्यारी-न्यारी है। 
कोई जीव किसीका न साधक है, न बाधक । अज्ञानमें यह मान रखा है कि ये लोग मेरे मित्र 
हैं, ये लोग मेरे विरोधी हैं। वस्तुतः इस जीवका न कोई गिन्र बन सकता, न कोई शत्रु । 
इसका कारण यह है कि वस्तुका स्वरूप ही ऐसा है कि वह अपने उपादानके अनुसार अपनों 
परिणतियाँ करता,है । हाँ, उन परिणतियोंमें जो विषम परिणतियाँ हैं उनमें बाह्य पदार्थ 
निमित्त हो जाते हैं, परन्तु परिणति होगी अपने उपादानके अनुसार । तभी हो कहते हैं लोग 
कि कोई ज्ञानी पंडित हो और बह शत्रु हो तो भी भला है और कोई मित्र हो, पर मूर्ख हो 
तो भी वह भला नहीं है । ,कारण क्‍या बताया है कि जो ज्ञानी पुरुष है वह शत्रुताकी भी 
कुछ बात करेगा तो भी अ्रहित हो जाय, ऐसी बात न कर सकेगा । कषायके उदयमें भले ही 
थोड़ा क्रोवरूप प्रवृत्ति हो जाय, मगर उसका अहित न करेगा, और जो यू पुरुष है वह चाहे 
दूसरेका हिंत सोचता हो, लेकिन अपनी सूर्खेताके कारण उसकी कोई ऐसी प्रवृत्ति बनेगी कि 
उस दूसरेका अहित ही हो जायगा । तो;प्रपने-हपने उपादानके अनुसार अपना-अपना भविष्य 
बनता है । तब यदि शान्ति चाहिए, अपने आपको आनन्द चाहिए तो अपने आत्माकों विश्वुद्ध 
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बनानेका प्रयत्त करें । 
परविविक्तत्वध्यानकी विशुद्धिहेतुता - विश्वुद्धिमें सबसे पहिला प्रयत् ५ 

व गा 
भेरा भेरेपर ही सब कुछ निर्भर है, दूसरे वश भेर ये न री 0 कर हे! 

सब कुछ निर्भर हं, हृसर जीवपर मरा कुछ वश नहीं चलता, दूसरेका मेरेपर 
कुछ वश सा चल सकता । यहाँके ये प्रसंग सब भूठ हैं, मिथ्या हैं, स्वप्नवत्‌ हैं। मिल गए 
अ कुछ लोग तो क्या हैं ? श्रपने-अपने उदयके अनुसार अपना-ग्रपना फल भोग रहे 
हैं, अपने ही उदयानुसार जन्ममरण कर रह हैं । कोई किसी गतिसे आया, कोई किसी गतिसे । 
थोड़े दिनोंको ये मिल गए तो इतनेमें मेरा क्या श्रायगा उनसे ? मैं उनसे भी निराला हूं, और 
तो क्या कहें---खुदमें जो भाव उतत्न होते हैं कपायोंके इच्छावोंके, विषयोंके, किसी भी प्रकार 
के विचार तक भी मेरे । साथी नहीं बन पाते, उन्हें भी नष्ट होना पड़ता । मैं तो सदाकाल 
ज्ञानस्वरूप हूं, ऐसा अपने श्रात्माका बोध हो तो यही सच्ची मिन्नता है । खुद ही मित्र बन 
सकते हैं । खुद ही आत्मा अपना गुरु हो सकता है और खुद ही यह श्रात्मा श्रपने श्रापको 
उत्तम कार्यमें लगा सकता है, ऐसा जानकर सर्व वाह्मपदार्थसि उपेक्षा करना और इन्द्रियको 
संयत करके अपने आपमें अपने श्रात्माके स्वरूपको लखना, यही है अपने साथ सच्ची मित्रता । 
तो आचार्य महाराजके दर्णनमोहका ग्रनुदय है, इस कारण मोहभाव उत्पन्न हो इसकी तो 
गुंजाइश ही नही है, किन्तु चारित्रमोह भी बहुत कुछ सम्भव हो गया है। इस कारणसे ऐसा 
रागह्रेप भो नहीं होता कि जो आरात्माके अचुभवमें बाधा डाले, इस कारणसे ये आचार्य महा- 
राज साधुवोंकों इतनी धामिक क्रियायें करते हुए भी अपने आत्मामें सावधान रहते हैं । इस 
प्रकरणसे हम झ्रापकों भी यह शिक्षा लेनी चाहिए कि ह श्रापकी भी वृत्ति अपने आपके 
ध्यानकी रहा करें, जिससे कि बाहरी व्यापार, लेन-देन व्यवहार श्रादिक कार्य करते हुए भी 
भान रहे अणप्ने आत्माका कि इन बाहरी सम्पदाओं मात्रस मेरा कुछ पूरा नहीं पड़नेका, इन 
बाहरी मित्रमंडलियोंस भी मेरा कुछ काम नहीं बननेका । मेरा काम बनेगा तो मेरे ही पवित्र 
परिणामसे बनेगा । 

सति संज्वलने ,नोच्चः स्पर्धका देशधातिनः । 

तद्विपाकोस्त्यमन्दो वा मन्‍्दोहेतुः क्रमादृदयो: ॥६८०॥ 
धी कषायके विपाकमें इश्सस्बंधित पीड़ा--कषायें मुख्य १६ प्रकारकी 
मान, माया, लोभ, जिनके उदयमें मोह उत्पन्न होता है और 
ष्टि नहीं जगती है, इनका उदय मिथ्यादृष्टिमें पाया जाता है । 
मिथ्यात्वको ये बढ़ाते रहें, अगले भवमें भी 
अनन्तानुबंधी कषायमें रहती है । इसके उदयमें 


अ्रनन्तानुबर 
होती हैं--अनन्तानुबंधी क्रोध, 
श्रात्माके शुद्ध ज्ञानस्वहूपकी ह 
श्रनन्‍्तकाल तक भी इनकी परम्परा बनी रहे या 
बैर विरोधको न छोड़ें, इस प्रकारकी वासना श्रन 


गाया ० हु श१७ 
'जीवकी बुरी, तरह बरबादी होती है । अरब यहीं देखिये कि. इस जींवका दूसरा कोई. साथी : 
: नहीं है.। जगवंमें: जितने अनन्त जीव हैं वे-संब मेरेसे अत्यन्त . भिन्ने हैं, ऐसा अपने .आपमें 
“विचार करें । तो घंरमें आये हुए दो एक. लोग अथवा १०-४५ जो परिजंन हैं, उनमेंसे एंक भी - 
जीव तो अपने आपको कुँछ नहीं लगता, बल्कि वे अपने: आपके रागके कारण बन रहे. हैं । 
- इस कारण यों कंहोः कि कुछ बैर ही तो निभ्ना रहे हैं।. मगर आपका कोई काम नहीं साध 
“रहे । देखो परिवारमें कोई बड़ा भला हो, प्रिय हो, दूसरोंकी सेवा करता हो, सबका. बहुत 
- प्योरों हो, लेकिन 'उसंका वियोग (विछोह) तो होगां ही | जब उस इष्टका वियोग होता है तब 
उसके पश्चात्‌ फिर उसको जीवनंभर बड़ी: वेदना रहती हैं। हायका इतना प्रिय. था, -इतना 
 चतुरे था और वह गुजरं गया.। अब इष्ट पदार्थवा मिलना इस जीवके लिए भला हुंझ्रा - या 
हे बुरा ? इष्ट-समागम होना भी बुरा है और अनिष्ट समागम भी बुरा है। बाहरी प्रदार्थोर्मि 
स्‍्नेंह. करनो तियमंसे बुरा है । उससे इस जीवकों कोई भलाई नहीं मिलतो है ।.- तो अनन्ता- 
चाली . कंषाय है ।.प्रकरंत्तिपर क्या - दृष्टि दें, अपने भावपर दृष्टि देना चाहिग्रे। यदि वैभंवमें 
. आक्ति हैं, तीब्र रांग-है। तो हम बड़ा पाप कर रहे हैं। उसमें हमको बड़ी हानि उठानी 
“ पड़ेंगी। संसारंमें जंन्म मरण खोटी-खोटी गतियोंमें करना पड़ेगा । “नरक आादिक. -कुयोनियोंमें 
. में जन्म होगा तो देखो इष्ट जन उसके लिए बुरा ही रहा | -यदि बाह्य पदार्थोमें राग अधिक 
है, भोह बना हुआ्नो हैः तो इंस. मोहके कारण ही तो श्रब तक संसारमें रुलते झ्राये हैं । मान लो 
आज मनुष्य हुए हैं. और मनुष्य होकर भी यही काम करते रहे जो कि अनेक भवोंमें -करते 
आये ।' जो लोग मिले परिवारमें उनमें . राग बढ़ाना, मोह करता, उनको ही अपना सर्वस्व 
: समझना, उनके लिए ही अपना तन, मत, धन, वचन अपित . करना जो कुछ हैं सो ये ही हैं 
: 'ऐसा उनमें अपनो सर्वेस्व समझ लेना, यह तो महापाप है, आंत्माकी बरबादीका कारण है-। 
: “इससे कुछ भंलाई नहीं होनेकी । श्र ऐसा करते-करते मान लो.जीवन खतम हो गया - तो - 
. फिर क्या लांभ पाया? . अगला जन्म लेना होगा । कहाँ जन्म लेगा ? कोई खोटी योनि ही 
- मिलेगी, इससे फायदा क्‍या ? तो इष्ट पदार्थोको पाकर हर्ष-न करना चाहिए । यह ध्यानमें - 
. रखना चाहिए कि ये-मी नष्ट हो जाने वाले हैं । .. पर हल 
.. .. श्रनन्तानुबन्धी कषायके विपाकमें श्रनिष्टसम्बंधित पीड़ा--अब अनिष्ट समागमकी बात 
“देखिये--किसी अनिष्ट पदार्थंकां समोगम हुआ है, मानों निनदकः लोग मिले हैं अथवा विषयोंमें द 
, “बाघा डालने वाले लोंग मिले हैं तो ऐसे बाधक लोग अनिष्ट पुरुष मिल जायें तो उनसे भी मेरे. 
... आत्माका, नुकसान क्‍या होतां है ?' उनके कषाय है, परिणाम है,. वे अपने परिणाम श्पना 
हल | कषायभाव रख रहे हैं. रखते रहें, उनका काम उनके पर्णिामसे होगा । उनसे: मेरेमें क्या . 


पक 
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बात झ्ायी ? मानों (किसीको गाली देनेगी श्रादत है, गाली दे रहा है. तो बह कर क्या रह 
है ? शरे उसकी एसनी ही गोग्यता है कि बह गाली ही वक सकता है । तो वह अपना का 
कर रहा है, मेरेमें उसकी गाली नहीं श्राती, न उससे मेरेमे कोई बंध होता हैं। यहाँ तो अपने 
ज्ञानसे कर्मका बन्‍्ध होता है । मे रखे श्रशञान, मास लो भली प्रकारस वह सब कुछ करे, पर 
उससे मेरेमें कुछ श्राता-जाता तो नहीं। यदि प्रपनी एक ऐसी ही हृढ़ता बना में तो उससे 
कुछ नुक्सान तो नहीं है। प्रनिष्ठ समागम मिले तो उसमें भी वियाद न करें, झाताहहा रहें 
यह भी एक सम्गस्हह्टिकी चीज है । तो जिसके इस; प्रकारती श्रात्मामें सावधानी रहती है उस 
पुरुषको कोई य्ेदना नही है। शोर जिस के प्रज्ञान बसा है।उसके चाहे|वितने ही भोगके साधन 
मिले हों, लेकिन वह संकनेशमें रहता है भीर दुःखी रहता है। तो श्रनन्‍्तानुबंधी कपायमें उदय 
में जोबको आत्मावा भान नहीं रहता । 
सर्वधाती फपायका श्रमाव होनेसे सुनिकुल्ञरोंको श्रात्मसावधानी--अव समक्रिये 
श्रतरत्यास्यानावरए कपायनी बात । अ्रनन्‍्तानुरंबी कपाय तो रहे नहीं ओर अप्रत्यात्यानावरण 
हो तो उसके सम्यक्‍त्व तो है, मगर १६ प्रतिमा लेनेका भाव नहीं होता है शोर प्रतिमावोंका 
ने वह पालन करता है ! प्रनस्तानुबंधी न होनेसे सम्यन्दशंन तो जग रहा हैं पर अ्रप्नत्याख्या- 
नावरण कंपायने होमेसे पतिमाका भाव नहीं जंग रहा, सो उसके कोई द्त नहीं होता । 
भ्प्रत्यात्यानावरण कग्पाय दूर हो तो ४१ प्रतिमाके थारणके भाव होते है । मुनिम्रतका तो 
घारण कर हो न सकेगा, जिसके प्रप्रत्यास्यानावरणत उदय £ै, वह एक देशब्रत भी नहीं कर 
सकता, भ्रौर जिमके प्रनन्‍्तानुयंधी दे अपधरत्माच्यावावरन नह , मगर प्रत्याख्यानाव रण हँ वह 
मुनित्रत तो धारण नहीं कर सवता, किल्‍्तु श्राववद्नत ले लेगा । तो इतनी कठिन कपायें मुनि 
द्वः नही श्द्दी ॥ से वेशरसण दे ग्रात्मामे निरस्तर सावधान रहते हू। 
लोक श्लौर कालके विस्तारवे' परिचयमें वराग्यक्रा सुगम श्रभ्युदय--इत प्रसड्में 
एक बात शिक्षाके लिए और जाननगी चाहिए कि साधुजनोंके संस्थानविचय नामका घर्मध्यान 
पृष्ट रहता है याने लोक कितना बड़ा है झ्ौर काल कितना लम्बा है, यह ज्ञान उनके चित्तमें 
साक्षात्‌ बना रहता है, जिसके फलसे उनके राग नहीं जगता । लोक कितना बड़ा है ? पहिले 
तो ग्राजकलकी परिचित दुनियाकी ही देख लीजिये । रूस, अमेरिका श्रादिक दूर-टूरकी जगह 
कितनी लम्बी-चोड़ी है, ग्रौर यह सव जगह इस एक भरतत्षेत्रके, प्रार्यक्षेत्रके एक कोनेमें समायी 
हुई है । इससे बितना ही बड़ा श्रभी श्रार्यल्वण्ड है श्रौर इनके सिवाय ५ म्लेच्छ खण्ड हे; 
इतना तो एक भरततक्षेत्र है । यह जम्बूद्वीपका एक छोटा क्षेत्र है । जम्बूद्वीप बहुत बड़ा है, 
उससे दूना लवण समुद्र है, उससे दूना दूसरा द्वीप है, उससे दूना दूसरा समुद्र है, उससे दूता 
तीसरा द्वीप है । इस तरह दूने-दूने ढीप समुद्र हो गए और वे हैं अनगिनते हीप समुद्र | इतने 
द्वीपसमद्र जितने जगहमें समाये हैं, वह झ्रभी एक राजू भी पूरा नहीं है । फिर ऐसे एक राजू 


> आह: * रे 
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लम्बे, एक राजू चौड़े और एक राजू मोटे क्षेत्रका नाम हैं एवं घनराजू | ऐसे ३४३ घतराहू- 
प्रमाण यह लोक है । इतने बड़े लोकमें हम आपको जितनी जगहमें आज परिचय बना हुश्ना हे 
वह तो श्रत्यन्त श्रल्प जगह है । इतनीसी जगहमें क्‍या मोह रखना ?, अगर हमारे निन्दक बढ़ 
गए हैं या हमारे बाधक बढ़ गए हैं तो बढ़ जायें, उससे हमारी क्या हानि अथवा इतनीसी 
जगहमें कोई राग बढ़ानेके कारण मिल गए हैं, परिजन अच्छे मिल गए हैं तो इससे पूरा क्‍या 
पड़नेका ? इन्हें तो छोडकर जाना ही होगा, और इतने (बड़े लोकमें न जाने कहाँ उत्रन्‍्न हो 
जायें ? तो जिसको लोकके विस्तारों खबर है उसके रागद्वेष मोह आादिक नहीं जगते । इसी 
प्रकार कालकी भी बात समभिये । काल कितना बड़ा है ? कोई बता सकता है क्या कि किस 
समयसे काल घुरू हुआ है ? जिस दिन पहिली बार सूर्यका उदय हुआ हो, उप्तसे पहिले सूर्य 
ही न हो, ऐसा कोई समय बता सकता है क्या ? अनन्तकाल व्यतीत हो गया झौर आगे भी 
अननन्‍्तकाल व्यतीत होगा । इतने लम्बे कालके सामने अगर जीवनका १००-५० वर्षकी उम्र 
भी प। लिया तो वह भी क्या उम्र है ? इतनासा जीवनकाल तो शीघ्र ही नष्ट हो जाने वाला 
है । इसके बाद फिर जल्म-मरण चलेगा । तो वर्तमानमें पाये हुए समागममें हर्ष मत मानों 
आर उसमें विषाद भी मत मानों । उसके ज्ञाताहष्टा रहो । ये मिले, ठीक, जान लिया, प्रनिष्ट 
समागम मिले-ठीक, जान लिया । इससे अपने ग्ात्मामें रांगद्वेब न बढ़ाना 'चाहिए । 

ग्राचार्थ पस्मेष्ठीके आत्मभावन(में बाधाका अश्रमाव--श्रव देखो आचार्यपरमेष्ठीके जब 
चारित्रमोहके कठिन कर्म भी नही रहे तो उनके आत्माको साधारण संज्वलनकषाय बाधा दे 
दे, इतना भी नहीं होता । हाँ संज्वलनकषाय उनके मौजूद है, वहाँ सवंघाती स्पर्धक नहीं हैं, 


ई्‌ः 


सो आत्माके चारित्रका पूरातया घात कर दे, ऐसा कर्म उनका न रहा, देशघाती कर्म रहे, 
जिनके उदयमें थोड़ा राग चलता है शुभराग । जैसे साधुजनोके प्रति लोग यह ख्याल रखते है 
कि उनका आ्रावरण विशुद्ध बने, इनकी दंष्टि निर्मल हो, और साधुवोंका ही क्या, सभी जीबोंके 
प्रति गुरुवोंकी हिंत-कामना रहती है । सब लोग हित पायें, आत्मदृष्टि श्रांप्त करें, सपके चित्त 
में ऐसी हिंतभावना रहती है | तो ऐसा हिंत चाहने वाले आगाय॑ परमेष्ठीके आत्माका भान न 
रहे, ऐसा उदय नहीं आता । तो संज्वलनकषायमें थोड़ासा दोष है, वह यही है कि श्रक्ृतियोंका 
उदय रहता है। सो उस संज्वलनका जितना तीब उदय 'तआ्राता है तब इस चारित्रमें उतनी 
कप्ती श्राती है और जब इसका मंद उदय आता हैं तब सचारित्रमें कोई कमी नही आ्ञाती है । 
सो मुनिर/जके आचार्य परमेष्ठीके संज्वलत कषाथका उदय भी तीज नहीं है, इस कारण इतने 
साधुजनोंके काये करते हुए भी आत्माकी बेसुधी आचार्यके नहीं रहती है । 
श्रात्मस्वरूपभावनाका शरणभुत कर्तव्य - इस प्रसज्भमें अपने श्रापको यह जानना 
ची।हिए. कि हम अपने आत्मस्वरूपकी भावना बनाये रहें तो नियमसे संसारसे पार हो जायेंगे। 


पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश सांग 
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खूब विचार कर लीजिए कि क्‍या आपका यहाँ साथी हैं कोई कुछ ? जब धन वैभव बड़े-बड़े 
लखपति, करोड़पति तथा अरबपतियों वगैराके भी सदा नहीं रहा, चक्रवर्तकेि भी छह खण्डका 
वैभव सदा न रहा, तो फिर हम श्रापको जो कुछ थोड़ी बहुत सम्पदा मिली हुई है वह भी 
क्या सदा साथ रहेगी ? और इसके लिए ज्यादा क्या सोचना ? जो लोग गुजर गए हैं बड़ी- 
बड़ी सम्पदा पाने वाले, उनसे भी सवक सीख सकते है कि जब उनके साथ भी यह सम्पदा न 
गयी तो फिर मेरे साथ क्या जायगी ? परिजनोंका भी यही हाल है । बड़े आ्ाज्ञाकारी पुत्र हों, 
बड़ी विनयशील स्‍त्री हो तो ये भी वया साथ जाते हैं ? मरनेपर जीवको श्रकेला ही जन्म लेना 
होता है। यहाँ कोई मेरा साथी नहीं है | ऐसी स्थितिमें हमें श्रपना साथी किसे मानना 
चाहिए ? तो भाई वास्तवमें यदि आत्माका कल्याण करना है तो पंचपरमेष्ठीकी भक्ति करो । 
देखिये--भक्तजन यहाँ मन्दिरमें श्राकर पूजा रचते हैं तो क्‍यों रचते हैं ? इसीलिए ना कि 
लोकमें अन्ण्त्र कुछ शरण नहीं है । शरण है तो मेरे लिए पंचपरमेष्ठीकी भक्ति शरणा है। 
क्योंकि ये संसारसे पार हो रहे हैं, पार हो चुके हैं, इनके शुद्ध श्रात्माका विकास हुआ है, वही 
विकास मुझे मिले तो मेरा उद्धार हो सकता है । तो पंचपरमेष्ठी शरण हैं और निश्चयसे 
प्रात्माकों आत्माका ज्ञान, आत्माका श्रद्धान और आत्मामें ही रमणा बने, यही शरण है। 
अपनी आत्मदृष्टिकों'छोड़कर जगतमें कुछ भी दूसरा शरण नहीं है, ऐसा श्रद्धान निरंतर रखना 

चाहिए, और बाकी कार्य करते हुए भी दृष्टि श्रपने आपकी ही रहनी चाहिए । 

संक्नेशस्तत्क्षतिर्नून॑ विशुद्धिस्तु तदक्षत्तिः । 
सो5पि तरतमांशांश: सोधप्यनेकैरतेकथा ॥६८१॥ 

चारित्रकी क्षति व अक्षेतिका कारण संक्लेशमाव व विशुद्धिभाव--चारित्रके विनाश 
का अथवा शअनुभूतिके विनाशका कारण श्रप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्याचावरण आ्रादिक नहीं है, 
किन्तु संक्लेशपरिणाम हो जाय तो उसमें चारित्रकी क्षति है। श्रौर विभुद्ध परिणाम हो तो 
उससे चारित्रकी क्षति नहीं होती है । इसका कारण यह है कि-संज्वलतकषायकी तीब्रता हो 
तो श्रात्मामें संक्लेश हुआ करता है । 'और संज्वलनकषायकी मंदता हो उससे संक्लेश नहीं 
होता, किन्तु विशुद्धि प्रकट होती है । विशुद्धि चारित्रके विनाशका कारण नहीं है, किन्तु 
व्थुद्धि तो चारित्रकी वृद्धिका ही कारण है। सो यह संक्लेश और विशुद्धि उस ही प्रकार 
कम-बढ़ होती रहती है. जिस प्रकारसे संज्वलनकषायके उदयमें तीन्रता अथवा मंदता आती 
रहती है । इस तरहकी संज्वलनकषायकी तततंमता श्रनेक प्रकारसे विपाजित है । सोरांश यह 


संज्वलनकषायकी तीब्रता है, मंदता नहीं है । अत्याख्यानाव- 


है कि चारित्रकी क्षतिका कारण स 
रण, अप्रत्याख्यानावरणका अनुदय होनेसे चारित्रकी क्षतिकी सम्भावना भी नही है । 
आरा अ्स्तु थद्वा न शैथिल्यं तन्र हेतुवशादिह । 


तथाप्येतावताचायः सिद्धो नात्मच्यतत्परः ॥६८२९॥ 


गाया ६५५ म्घ्र्‌ 


कदाचित्‌ संज्वबलनकषायजनित चारित्रशंथित्य होनेपर भी श्राचार्य परमेष्ठीके आत्स- 
पग्रसावधानीका प्रनवसर--अ्रथवा संज्वलंनकषायकी तीक्ता चारित्रकी क्षतिका करण कहा 
है और मंदता क्षति न होनेका कारण कहा है, परन्तु आचा+के किती कारणवश शिथिलता 
नहीं आती और कदाचित्‌ संज्वलन कषायको तीब्रतासे आचारयमें आंशिक रूपसे चारित्रकी 
क्षति हो जाय तो भी आचार्य अपने आत्मामें सावधान ही रहते हैं। वहाँ असावधानी नहीं 
बत॑ती | वे आचार्यपरमेष्ठी विरक्त इतनी क्षमतापूर्ण हैं कि अपने आत्मामें वे सदा तत्पर ही 
रहा करते हैं। मुख्यता तो इस बातकी है कि आचार्यपरमेष्ठीके संजवबलनकषायके मंद उदयमें 
जो शुभ राग प्रवर्तता है उस शुभ रागके कारण साधुजनोंकों पंचाचारका उपदेश आदेश करते 
हैं । श्रब. इतने शुभरागसे अथवा विशुद्धिके परिणामके प्रसंगसे कहीं चारित्रका विनाश्न नहीं 
हो जाता और न वे अपने आत्म|में असावधान होते हैं । 
तन्नावश्यं विशुद्धयंशस्तेषां मन्दोदयादिति । 
संक्लेशांशोथवा तीब,दयान्नायं विधि: स्मृत: ॥६८३॥ 
संज्वलनकषायज संक्लेश व विशुद्धिमें श्रात्मानुभुतिकी श्रबाधकता---संज्वलच कषाय 
का मंद उदय होनेसे श्राचार्यपरमेष्ठीमें विशुद्धिके श्रंश प्रकट ही होते हैं, वे वृद्धिगत हो जाते हैं 
और जब उक्त कषायका तीव्र उदय होता है तब संक्लेशांश बढ़ जाता है । पर चाहे संज्वलन 
कषायम।त्रके उदयमें विशुद्धिके अंश बढ़े हों अथवा चारित्रके अंश बढ़े हों, वे शुद्ध आत्माके 
अनुभवमे कुछ कार्यकारी नहीं हैं अर्थात्‌ अ्नन्तानुबंधी अप्रत्याख्यानावरण।, प्रत्याख्यानावरण 
इन '१२ कषायोंसे रहित साधुपरमेष्ठीमें संज्वलनकषायके उदयके कारण कुछ संक्लेश भी आा 
जाय तो भी वह श॒द्धात्माके अनुभवमें बाधक नहीं है । और संक्लेश न हो, विशुद्धि हो तो 
वह भी बुद्ध आत्माके अनुभवतरें बाधक नहीं है । जब कि अतव्नती सम्यग्हृष्टि पुरुषके श्रप्रत्या- 
ख्यानावरण जैसी कषायका उदय रहता है तिसपर भी शुद्ध आ्त्माचुभवमें बाधा नहीं श्राती । 
' और श्रावक प्रतिमाधारी पुरुषके प्रत्याख्यानावरणका उदय होनेपर भी शुद्ध श्रात्माके अनुभव 
में बाधा नहीं होती, फिर जिन आचार्य परमेष्ठीके श्रप्रत्याख्यावरण भी न रहे, प्रत्याख्यानावरण 
नही है उनके शुद्धात्माके अनुभवमें वाबाकों शंका कैसे की जा सकती है ? 
किन्तु हैवादविशुद्धच णं: संक्लेशांशोथवा क्‍्वचित्‌ । 
तहिशुद्धेविशुद्धय शं संक्लेशांशोदय: पुनः ।॥॥६८४॥ 
तेषां तीबोदयात्तावदेतावानत्र बाधघकः । 
स्वेतश्चेत्प्रकोपाय नापराघोपरोस्त्यत: (६५५ 
संज्वलनकषायके शभ्रत्य अपराधका श्रभाव--यद्यपि तथ्य यहाँ यह बताया गया है कि 
संज्वलनकषायकी मंदतासे तो चारित्रमें विशुद्धिक अंश बढ़ जाते है श्रौर संज्वलनकषायकी 


ब्र२ .. पंचाध्यायी वचन द्वादश भाग 
तोब्रतासे चारित्रमें संब्लेशके अंश बढ़ते हैं तो इतनी ही बात मान लीजिए वाधाकी । इसके 
अतिरिक्त कोई थुद्ध श्रात्मानुभवमें बाधा श्रा सके, ऐसी वात नहीं है। बावा केवल इतनी ही 
है कि जब संज्वलनकपायका तीज विपाक होता' है तो संक्लेश हो जाता है और संज्वलनकपाय 
के मंद विपाकमें विशुद्धि बनती है | पर इतने संक्लेशसे कहीं शुद्धात्मानुभवमें बाधा न आ्रायगी । 
बाधा संवलेश हो गया, इतना मात्र समभियेगा । कभी संज्वलनकपायमें आचार्यपरमेष्ठीके 
तीव्रता हो तो वे यद्यपि कुछ विपाद उत्पन्त करते हैं, मगर इसके अतिरिक्त श्रीर कोई अप- 
राध नहीं कर सकते हैं याने घुद्ध आत्माके अनुभवकी अ्रवात्रता कर दें, ऐसी शक्ति संज्वलन 
के तीज विपाकमें अ्रथवा संज्वलनके तीत्र विपाकमें होने वाले संक्लेशमें क्षमता नहीं है। तब 
शंकाकारकी यह आ्रार्णंका कि ग्राचार्य महाराज शिष्योंको आदेश करें, पंचाचारका श्राचरर 
करायें, इतने व्यवहारमें रहते हैं तब उनके गुद्धात्माकी श्रनुभूति कैसे हो सकती हैं ? यह शंका 
करना निर्मुल है, किन्तु यहाँ यह सममना चाहिए कि श्राचार्यपरमेष्ठी इतने विरक्त पुरुष होते 
हैं कि वे साधुजनोंकी धार्मिक क्रियावोंकी सम्हाल करके भी भ्रपने आपकी सम्हालमें पूरा 
सावधान रहा करते हैं । 
तेनात्रैतावता नूनं शुद्धस्यानुभवच्युतिः । 
करत्तुँ न शवयते यस्मादत्रास्त्यन्य: प्रयोजक: ॥६८५।॥। 

संज्वलनकषायज प्रमादमें स्वात्मानुभृतिकी भ्रवाधकता--उपयू क्त विवेचनसे यह 
निर्णंय कर लेना चाहिए कि संज्वलनकषायकी तीन्रता अथवा संज्वलनकषायकी तीक्नतासे होने 
वाले कुछ अंशोंमें चारित्रकी क्षति आचार्यपरमेष्ठीके शुद्ध आत्माठुभवका विनाश नहीं कर 
सकती, क्योंकि शुद्धात्मानुभवके नाशका कारए संज्वलनकपायका तीत्र उदय नहीं है, अनन्ता- 
नुबंधी कषायका उदय है । जिनके अनन्तानुबंधी, अ्रप्रत्याब्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण, 
इन १२ प्रकारकी कषायोंका उपशम बना हुझा है, अनुदय है, ऐसे संत पुरुषोंके शुद्धात्माचुभव 
करने वाली शेष कोई कपाय नहीं हो सकती हैं। तब यह शंका न रखंनी चाहिए 


में बाधा के 
कि आ्राचार्यपरमेष्ठी मुनिसंगकी धामिक क्रियावोंकी सम्हाल करते हैं तो वे गुद्धात्मासे वंचित 


रहते होंगे ? यह शंका करना संगत नहीं होती । 
हेतुः शुद्धात्मनों ज्ञानें शमो मिथ्यात्वकर्मण: । 
प्रत्यनीकस्तु तत्रोच्चैरशभस्तत्र व्यत्ययात्‌ ॥| ६८७ 
शुद्धात्मन्ञानका कारण, सिथ्यात्वकर्मोपशम--शुद्ध आत्माका श्रद्ठभव किस कारणसे 
होता है और शुद्ध आत्माका अनुभव किस कारगुसे नहीं हो सकता हैं ? इसका वर्णात इस 
इलोकमें किया गया है। शुद्धात्माके प्रिज्ञानका कारण _मिथ्यात्वकर्मका उपशम है। यद्यपि 
/“:- ज्ञानावरणका अधिक क्षयोपंशम होनेके कारण पुदुगल आ्रादिक विषयक बहुत बड़ा ज्ञान कर 
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लिया जाता है। बड़े-बड़े आविष्कार,- वैज्ञानिक साधन, ,ये सब ज्ञानावरणके क्षय्रोपशसपर . 
निर्भर हैं। लेकिन भिथ्यात्वकर्म उपशान्त नहीं होता है तो बाहरकी बातोंका ही परिचय 
रहता है और वहाँ भी यथार्थस्वरूपका परिचय नहीं रहता है। श्रात्माका तो परिचय होता 
ही नहीं है, फिर उस स्थितिमें शुद्धात्माका अनुभव नहीं हो सकता है। जिन जीवोंके मिथ्या- 
त्वकर्मका उपशम है उनके शुद्धात्माका ज्ञान रहता है और इस कारणसे रेडियो, बेतारका 
तार आविष्कार आदिक ऊँचे-ऊंचे साधनोंमें व उपयुक्त हो सकते हों, लेकिन मिथ्यात्वकर्मका , 
उदय न होनेसे आत्मतत्त्व विषयक प्रकाश उनके निरन्तर रहता है | जिन दीवोंके मिथ्यात्व- 
कर्मका उदय है उनके चाहे लौकिक ज्ञान कितना ही बढ़ गया हो, फिर भी शुद्धात्माका अनु- 
भव नहीं हो सकता है । शुद्धात्माका अर्थ है--यह श्रात्मा सहज जिम्त स्वरूपमें है उस स्वरूप 
की रीतिसे अपने श्रापका परिचय करना सो शुद्धात्माका ज्ञान है। ऐसे शुद्ध श्रात्मतत्वका 
पर्यायबुद्धि जीवोंको कैसे परिज्ञान हो सकता है, क्‍योंकि श्रपने श्रापके बारेमें भी कुछ विचार 
करते हैं मोही जन तो पर्याय रूपसे हो विचार करते हैं । जो देह. मिला, जो प्रक्ल मिली, जो 
योग्यता मिली, बस यही मैं सर्वेस्व हूं, ऐसा ध्यान रखनेके कारण सहजस्वरूपकी ओर मोहियों 
को हृष्टि ही नहीं पहुंचतो है । तो प्रसंगमें यह समझना चाहिए कि आचाय॑ महाराजके मिथ्या- 
त्वक़र्म उपशांत हैं और पप्रत्याख्यानावरण प्रत्याख्यानावरण कषाये भी उपशांत हैं, ऐसी 

स्थितिमें रहने वाले महात्माजनोंके शद्धांत्माके परिचयका विनाश कैसे हो सकता है ? 

हृड्मोहेंडस्तंगते पूंस: शुद्धस्यानुभवों भवेत्‌ । 
न भवेद्विष्नकरः कश्चिच्चारित्रावरणोदयः ॥६८८॥ 

दर्शनमोहके अ्रस्तंगत होनेपर होने वाले शुद्धात्मानुसवर्घें चारित्रावरणोदयक्नी क्रविष्च- 
करता--दर्शन मोहकर्मका जव अस्त हो जाता है तो ग्रात्माके शुद्ध तत्त्वका अनुभव होता है। 
दर्शनमोहका शब्दाथथ है वस्तुके सही स्वरूपके दर्शनमें मोह उत्पन्न करना, बेहोशी करना, पर 
सही स्वरूपका परिज्ञान नहीं हो सकता, उल्टा ही परिचय करने लगता, ऐसा जिस कर्मके 
कारण होता है, ऐसा दर्शनमोहनीय कर्म जब अस्त॒कों प्राप्त हो जाता हैं तो उस आत्माके गुद्ध 
तत्वका अनुभव होता है | वहाँ चारित्रमोहका उदय कुछ भी विष्त नहीं कर सकता है । 
शुद्धात्मतत्वके अनुभवकी व्याप्रि सम्यग्दर्शनके साथ है । सम्यग्ज्ञान होनेमें मूल कारण है दर्शन 
मोहका अनुदय । तो जहाँ दर्शनमोहका अनुदय है वहां शुद्धात्माचुभव नियमसे होता है, ऐसे 
उस सहज शुद्ध तत्वके अनुभवमें चारित्रमोहनीय कर्म बाधक नहीं हो सकता है । चारित्रमोह- 
तीयका श्रर्थ है कि जो चारित्रमें बेसुध रखे, अर्थात्‌ चारित्र प्रकट न होने दे, तो इसके कारण 
चारित्में ब.वा देता तो है, पर यथार्थ जो आत्माका सहजस्वरूप है उसके दर्शनमें बाधा डालना 
चारित्रमोहका काम है । तो आचार्य महाराजके यदि संज्वलनक्षांयका तीन उदय भी हो 
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जाय तो भी शैष कंपायींका उदय ने रहनेके कारण शुद्धात्माके श्रनुभवमें बाधा नहीं ही संदाती 
9 । हाँ इतनी बात अवश्य है कि जो संज्यलनकपामदा सीकर विषाक टुग्रा है बह बिषाव 
धारिषगें, मिसी पंशोंमें विवाद उत्पस्स कर देगा। रतनी ही बास बाघाकी सममिये, किल्तु 
शुद्धात्माके अनुभवमें संज्यलनकपायद संदयस बाघा नहों श्राती । 
ने ्वाकिश्खित्नरर्नब सासित्रावसणोदय: । 
हष्मोहस्प कूसे सार्ल अल स्वस्यक्ने ले तन ॥६८६॥ 
संज्यलनकपायोदयको दर्शनमोहुकृतिं प्रकरिशित्करता--उक्त विवेचन प्रवानतया 
यह सिद्ध किया गया है कि. सेज्यलनकपायनत उदय एद्धात्माके अनुभवर्म अकिम्चित्तर हैं 
प्र्थात्‌ प्रात्मानुभवर्भ बाधा नहीं दे सकता है । यद्यपि यह बात ठीक है कि चारिश्रमोहनीयका 
उदम डकिश्नित्वार है, लेकिन संब्ेसा प्रकिश्चित्कर हो सो बात नहीं है । हां घारित्रमोहका 
उदय दर्शममौहके गतये करनेगें श्रसमर्थ है, पर भारिश्रमीहके उदसमें जो कुछ कार्य होता है 
उस कार्गेमें तो बह समर्थ ही है । तो संज्वलनकपायका तीद्र उदय चारित्रमे कुछ अंग्रमें दोप 
उत्पन्त कर दे, यह तो बाघा हो सकती है, पर शुद्ध आत्मतत्वमें बाघा नहीं भा सकती है । 
तब श्ूतकारका यह तहना कि ग्राचाय महाराज जब साधुसंगकों पंचाचार्तग श्रावरणा कराते 
है तब उम और राम हो जानेसे उनके धद्घात्माफा प्रनुभव न होगा, सह कंचन असंगत है । 
कार्य चारिसमोहस्य धारियाचन्यूतिरात्मनः। 
नात्महप्टेस्तु दृष्टित्वान्यायादितरहह्टिवतु ॥६६०॥ 
ग्रात्महष्टिक्षतिकी चारित्रमोहको प्रकार्यता--नारित्रमोहनीयका कार्य है. श्रात्माको 
सारिमंगुणस च्युन कर देना ग्र्थात्‌ चारित्रगुणमें बाला टाल देना, इत्तना ही चारित्रावरण कर्म 
का काम है | पर चारिश्रमोहनीयका यह कार्य नहीं है कि आत्माके सम्यवत्व गुणमें क्षति 
उत्पस्न कर दें, क्योंकि सम्यकत्व गुण जुदा ह, चारिन्रगुण जुदा है, इसी कारण सम्पक्त्व गुएा 
के घातक कर्म जुदे हैं और चारित्रगुणवे. घातक कम जुदे हैं । तो जैसे लोकमें देखा जाता है 
कि दूसरेके दर्शनमें दूसरा बाधा, नहीं पहुंचाता । एक पुरुषकी निर्मल आंख है, दूसरे पुरुषकों 
-झाँखमें दोप है अथवा अंबा है तो कही सदोप आँख वाला पुरुष दूसरे पुरुषकों दर्शन होनेमें 
बाधा नहीं कर सकता । इसी तरह समभना चाहिए. कि सम्यग्दर्शन गुणमें चारित्रावरण कम 
बाघा नहीं पहुंचा सकता है । चारित्रावरण तो केवल चारिश्रगुणका ही घात कर सकता है । 
इससे प्रतिरिक्त श्रन्य कुछ कार्य करनेमें समर्थ नहीं है । 
यथा चक्षु: प्रसन्‍त॑ वे कस्यचिद वयोगतः । 
इतरत्राक्षतायेपि दृष्टाध्यक्षान् तत्क्षतिः ७६६ १॥। 
हृशटस्तपुर्वंक चारित्रावरणोदयसे श्रात्मानुमवर्में बाधा न पहुचनेका समर्थन--उक्त 
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इलोकमें यह बताया गया है कि चारित्रावरणका उदय ग्रात्मानुभवमें बाधा नहीं पहुंचाता है, 
इसी विवेचनको स्पष्ट करनेके लिए इस श्लोकमें दृष्टान्त दिया गया है कि जैसे किसी पुरुषके 
चक्षु प्रसन्न हैं अर्थात्‌ नेत्र निर्मल हैं और दैवयोगसें किसी दूसरे पुरुषके चक्षुमें कोई पीड़ा हैं, 
कोई रोग बना हुआ है तो कहीं उस दूसरे पुरुषके पीड़ित चक्षुओरोंसे निर्मल चक्षु वालेकी कोई 
हानि नहीं हुई । यदि किसी पुरुषकी आ्रांख लाल हुई हो, किरकिरा गई हो, देखते न बनता 
हो तो कहीं उसकी श्राँखके खराब हो जानेसे निर्मल श्राख वाले पुरुषको हानि नहीं पहुंचती 
है, क्योंकि उसको आँखोंसे वही देख सकता है और दूसरा अपनी आाँखोंसे देखता है । तो इसी 
तरह समभाना चाहिए कि जब गुण दो हैं--चारित्र और सम्यक्त्व और चारित्रगुणाका बाधक 
है, चारित्रमोहनीय सम्यक्त्व गुणका बाधक है दर्शनमोहनीय तो दर्शनमोहनीयका अनुदय होने 
के कारण जो सम्यकत्वगुणमें निर्मेलता आयी है सो वह बराबर रहेगी । कहीं चारित्रयुणके 
उदयके कारण सम्यक्त्व गुणमें बाधा न बन जायगी। चारित्रावरण चारित्रमें ही दोष लगा 
सकेगा । इसके भ्रतिरिक्त ज्ञानावरणकी ग्रन्य कुछ क्षमता नहीं है । 

कषायाणामनुद्रेकश्चारित्रं तावरेव हि। 

नानुद्रेक: कषायारां चारित्राच्च्युतिरात्मन: ॥६६२॥ 

- कषायोंके श्रनुद्रे कमें आत्माके चारित्रच्युतिका श्रभाव-- इस श्लोकमें कषायोंका कार्य 
बताया जा रहा- है । जब तक कषायका अनुदय रहता है तभी तक चारित्र है। जैसे श्रप्रत्या- 
ख्यानावरणका क्षयोपशम रहेगा श्रर्थात्‌ श्रनुदय रहेगा तब तक श्रावकके ब्रत, अरुतब्रत आदिक 
एकदेश संयम बना रहेगा और जब प्रत्यांख्यानावरणका क्षयोपशम होगा श्रर्थात्‌ संयमका 
आवरण करने वाली प्रकृतिका अनुदय रहेगा तब तक महाब्रत ञ्रादिक भली-भाँति रहते हैं । 
तो कषायोंके श्रनुदय तक घारित्रकी शअ्रतिव्यक्त है, और जब कषायोंका उदय हो जाता है, 
जिस पुरुषकी कषाय उपर्शात थीं उसीके जब कषायोंका उदय हो जाता है तो आात्माके चारित्र 
गुणकी क्षति हो जाती है और जिन पुरुषोंके इन कषायोंका उदय पहिलेसे ही चल रहा है वे 
पुरुष चारित्रसे तो गिरे हुए ही बने हुए हैं । सारांश यह है कि चारित्रसे च्युत कर देना कषायों 
का काम है । जब तक कपायें नहीं रहती हैं तब तक चारित्र भली-भांति रहता है, सो आचायें 
परमेष्ठीमें चारित्रावरणका अनुदय होनेसे चारित्र भी बना हुआ है और दर्शनमोहका सर्वथा 
ग्रनुदय होनेसे सम्यकत्वगुण और बुद्धात्माका अनुभव बराबर रह सकता है । 

ततस्तेषामनुद्रेक: स्यादुद्रेकोइधवा स्वतः । 
नात्महष्टे: क्षतिर्नूनं हडमोहस्योदया हते ॥६६३॥ 
हड्मोहोदयके श्रभावमें श्रात्महश्क्षतिकी श्रशवयता--उक्त सर्व कथनका सारांश इस 
इ्लोकमें बताया गया है कि कषायोंका ग्रनुदय हो अथवा झदय हो, इद्धात्माके अ्नुभवमें क्षति 


रब । 


रच पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
पहुंचेगी तो दर्शनमोहके उदयसे हो पहुंच सकेगी । चारित्रमोहके उदयसे थुद्धात्माकी अनुभूतिमें 
क्षति नहीं पहुंचती है । तो पहिले जो यह बताया गया था कि आचार्य, उपाध्याय और मुनि 
इन तीन गरुरुवोंमें श्रन्तरज्भ विकासकी समानता है; और ये तीनों ही गुरु ध्यानदी विशुद्धिके 
प्रतापसे श्रष्टकर्मोका क्षय करके मुक्तिकों प्राप्त कर सकते हैं । तो ऐसी समानताकी बात सुनकर 
झौर श्राचार्योकी जो विशेषता बतायी गई उसे सुनकर, जिज्ञासुने यह श्राशंका प्रकट की थी 
कि जो साधु संगको पंचाचारोंका आचरणा कराते है, प्रायश्चित देते हैं, दीक्षा देते हैं. तो ऐसे 
व्यवहार कार्यमें प्रवृत्ति करने वाले श्राचार्यके चुद्धात्मानुभूति कैसे रह सकती है ? और तब वे 
साधुपरमेछ्ठीके समान कैसे कहें जा सकते हैं ? इस आणचइाका उक्त विवेचनमें भली-रभाति 
समाधान कर दिया गया है, जिसका सारांग यह है कि शुद्धात्मानुभव सम्यवत्वके साथ है । 
दर्शनमोहका अनुदय होनेसे शुद्धात्मानुभव हुआ करता है । कहीं संज्वलनकपायका तीद्र विपाक 
हो जाय तो वह विपाक बुद्धात्माकी अनुभूतिमें रंचमात्र भी बाधक नहीं होता है । हां केवल 
संक्लेश कुछ अंशोमें हो जाता है । इतना मात्र संज्वलनकपायके तीन विपाकका कार्य है । 

श्रथ सूरिस्पाध्यायों धावेतों हेतुतः समी । 

साधू साधुरिवात्मज्ञो घुद्धों शुद्धोपपोगिनी ॥६६७॥ 

नापि कश्निद्विशपोस्ति तयोस्तरतमी मिथ्रः । 

नंताभ्यामन्तरुलपं: साधोरप्यतिशायनात्‌ ॥६६५॥ 

लेणतो5स्ति विशेषश्चेन्मिथस्तेपां बहिः कृतः । 

का क्षतिर्मुलहेतोः स्थादन्त:शुद्धे समत्वतः ॥६६६॥ 

नास्त्यच्न नियतः कश्चियुक्तिस्वानुभवागमात्‌ । 

मन्दादिरदयस्तेपां सूर्युपाध्यायसाधुषु ॥६६७॥॥ 
प्राचार्य, उपाध्याय व साधुवोंमें गुरुत्वकी समानताका सयुक्तिक वर्णान--आ्राचार्य 

झर उपाध्याय दोनों समान गुण वाले है । जो कारण आचार्यके हैं वे ही उपाध्यायके हैं । 
दोनों ही साधु पुरुष हैं, साधुकी सम्पूर्ण क्रियायों मूल गुण झौर उत्तर गुण सम्बंधी दोनों ही 
पालन करते हैं । साधुकी तरह ही ये श्रात्माका अनुभव करने वाले हैं और शुद्धोपयोग सहित 
हैँ श्र्थात्‌ आचाये, उपाध्याय दोनों साधुके समान ही मोक्षमागंके उत्कर्षको पाये हुए हैं । इस 
कारण आ्राचार्य और उपाध्यायमें परस्पर कोई ततंमता रूपसे विशेषता नहीं पायी जाती है । 
गुरुत्वकी दृष्टिसे यदि कोई इनमें अन्तर छांटने लगे वह आचार्य और उपाध्यायमें बड़ा कौन 
है ? तो वहां यह अन्तर न छाँटा जा सकेगा । इन दोनोंमें जो बात पायी जाती है वही साधु 
में पायी जाती है । कोई यह छाँटना चाहे कि श्राचार्य और उपाध्याय तथा साधु इन तीनोंमें 
अतिशयशाली कौन है ? तो गुरुत्वकी दृष्टिसे, मोक्षमार्गके पालनकी दृष्टिसे यहाँ भी कोई अंतर 


ह.॥ 
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नहों डाल सकता । ऐसा नही है कि साधुमें तो कोई अन्‍्तरज्ध विशेष उत्कर्प हो और वह 
उत्कर्ष ग्राचार्य अथवा उपाध्यायमें न हो, किन्तु आचार्य, उपाध्याय और साथु तीनों ही पर* 
मेष्ठी भ्रन्तःशुद्धिकी दृष्टिसे समान हैं । यदि कोई इन तीनोंमें लेशमात्र त्रिशेषता है तो वह बाह्य 
क्रियाकी अपेक्षासे है । जो कुछ विशेषता बतायी गई है, और जिसके कारण आचार्य, उपा- 
ध्याय, साधु ये तीनों प्रकारके बताये गए हैं । वह विशेषता थोड़ीसी है, और वह भी बाह्य- 
क्रियासम्बंधी, अंतरज्ुशुद्धिकी दृष्टिसि तीनोंमें समानता पायी जातो है, इस कार बाह्य क्रिया 
का भले ही भेद हो, पर अन्तः्ुद्धि तीनोंमें समान होनेसे ये तीनों ही गुरु कहलाते है | गुरुता 
का मूल कारण तो दोषोंका क्षय है अ्रथवा दोष क्षयसे होने वाली अंतःशुद्धि है । सो यह अन्त: 
शुद्धि तीनोंमें समान रूपसे पायी जातो है | तीनोंमें ही संज्वलन कषायका मंद उदय, मध्यम 
उदय आर तीब्र उदय सम्भव है । जैसे यंत्रोंका उदय हो वहाँ उस सीमामें परिणाम होता है, 
यह बात युक्ति स्वानुभव और आगमसे प्रसिद्ध है। सो वह तीन विप।क वाल। भी संवलेश इन 
तीनोंके आत्माकी शुद्धिमें अनुभूतिरें बाधा नहीं डाल पाता है। इस तरह शआ्राचार्य, उपाध्याय 
श्ौर साधु, तीनों ही गुरु कहलाते हैं । अमृढ्दृष्टिके प्रकरणमें यह बताया जा रहा है कि श्रदेव 
में देवबुद्धि करता, धर्ममें अधर्म बुद्धि करना और गुरुमें गुरुबुद्धि करना, ये सब अमृद्दइृष्टि हैं । 
जहाँ मृढ़दृष्टि नहीं रहती हैं वहाँ अमूढृदृष्टि श्रंग होता है । तो इस प्रकरणमें अदेव, अधर्म और 
आगुरुका स्वरूप कहना भी आवश्यक था। वह तो बता दिया गया और चूंकि विधि-मार्ममें 
निषेश्यके वहने-कहनेकी अधिक आवश्यकता नहीं होती है । निषेष्य तो यों समझ लिया जाता 
है कि जो विधिमें नहीं कहा गया है वह सब निषेध्य है । यों श्रदेव श्रादिकका संक्षेपत्‌: स्वरूप 
कहा और उन देव धर्मंगुरुका विशेष रूपसे रवरूप कथन चल रहा है, जिसमें देवका कथन 
कुछ इस प्रसगमें यह कहा गया है कि गुरु निम्नेन्ध दिगम्बर मुनिराज ही होते है । 
प्रत्येक बहवः सन्ति सुर्यपाध्याय साधव: । 
जघन्यमध्यमो त्क्ृष्ट भाव॑श्चैकैकशः पृथक ॥६६५॥ 

शुद्धिकी तरतमतासे प्रत्येकमें बहुविधता--अंत:शुद्धिको दृष्टिस गरुरुवोंको एक प्रकार 
का ही कहा गया है और बाह्यक्रियाकी हष्टिसे तीन प्रकार बताये गए हैं | झआचाय, उपाध्याय 
और सांधु इनमें आदेश और उपदेशके जो अधिकारी हैं वे आचार्य कहलाते हैं और प्रधानतया 
धर्मोपदेशके अधिकारी हैं. वे उपाध्याय कहलाते हैं, और सर्वक्रियाश्रोंसे निवृत्त होकर केवल 
ग्रात्मसाधनामें ही जो तत्पर रहते हैं वे साधु कहलाते हैं । प्रब इन तीनोंमें भी सुक्ष्महष्टिसे 
प्रकार निरखे जायें तो अनेक भेद हो जाते हैं और ये सब भेद जचन्य, मध्यम, उत्कृष्ट भावकी 
अपेक्षासे हो जाते हैं | चूंकि ये भाव कर्मंप्रकृतियोंके उदय, उपशम, क्षय क्षयोंपशमकी अपेक्षा 
रखकर चल रहे हैं तो प्रकृतियाँ चूँकि नाना हैं, इस कारण रू.व भी नाना प्रकारके हो जाते 
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हैं । इस तरह सृक्ष्महप्टिसे भावोंकी नाना प्रकारता ध्यानमें रखकर गुरुवोंके अनेक भेद हो 
जाया करते हैं । 

कश्चित्सूरिः कदाचिद्वे विशुद्धि परमां गतः । 

मध्यमां वा जघन्यां वा विशुद्धि पुनराश्रयेत्‌ ॥६६६॥ 

श्राचार्यके भी जघन्य, सध्यम व उत्कृष्ट विशुद्धणा अ्वसर--उक्त श्लोकमें यह कहा 

गया है कि आचाये, उपाध्याय श्र साधु-इन तीनोंके भी श्रनेक भेद हो जाते हैं और वे होते 
हैं जधन्य, मध्यम भ्ौर उत्कृष्ट भावोंकी अपेक्षासे ।, उसीका स्पष्टोकरण इस इलोकमें किया 
गया है । कोई श्राचाय उत्कृष्ट विशुद्धिको प्राप्त हो जाता है, फिर वही कभी मध्यम श्रौर कभी 
जधन्यको प्राप्त हो जाता है । संज्वलनकषायका तीब्र, मध्यम, मंद उदय होनेसे झाचार्य महा- 
राजके विज्यद्धिका यह अन्तर आ जाया करता है, लेकिन यहाँ पहिले ही बता दिया गया है 
कि संज्वलनकषायके विपाकके श्रन्तरसे जो संक्लेश विशुद्धिका ,श्रन्तर हो जाता है उससे कहीं 
शुद्ध आत्माकी भनुभूतिमें बाधा नहीं भ्राती । धन्य है ऐसे ये गुरुराज कि जो शुद्ध भ्रात्माकी 
लगनमें निरन्तर बने रहा करते हैं। तो यों श्राचायं महाराज संज्वलनकषायके विपाक भेदके 
कारण विशुद्धिकी मध्यम, उत्कृष्ट और जघन्य दशामें ञ्रा जाया करते हैं । यों श्राचायं भी 
प्रन्य भावोंकी सूक्ष्महप्टिसे अनेक प्रकारके होते हैं । 

हतुस्तत्रोदिता नाना भावांशः स्पर्धकाः क्षणम | 

घमादेशोपदेशादिह्देतुर्नात्र बहि: ववचित्‌ ॥७००॥ 

श्राचार्यपरमेह्ठीकी विशुद्धि बहुविधतामें सज्वलनस्पद्धकोंकी कारएणता तथा धमदिशो- 

पदेशादिकी श्रकारणता--उक्त श्लोकमें यह बताया गया है कि आचार्य महाराजके भी भावों 
की विशुद्धिकी ततंमताके कारण ग्रनेक भेद हो जाते है, सो इस भेदका कारण क्या है ? यह 
बात इस श्लोकमें बतायी जा रही है। वक्त एलोकमें जो विश्युद्धि बतायी गई है कि कभी 
उत्कृष्ट रूपसे, कभी मध्यम रूपसे और कभी जघन्य रूपसे हो जाती है । सो इस कारण हो 
जाती है कि वहाँ भ्रनेक ब्रकारके भावोंमें त्तमताके कारणभूत कषायके स्पर्धक प्रतिक्षण उ्दित 
होते रहते हैं, सो इस तरह उनमे विशुद्धिको ततमता तो आा गयी, लेकिन इस विशुद्धिके 
तत॑म्यमें बाह्यक्रियावोंकी कारण नहीं कहा जा सकता । जैसे वे आचार्य महाराज धर्मका उप- 
देश करते हैं, घर्मका श्रादेश देते हैं तो ये बाह्य कारण विशुद्धिकी ततंमताके कारण नहीं हुश्ा 
करते हैं। आचायंपरमेष्ठी जो धर्मका श्रादेश, उपदेश करते हैं वह उनकी विशुद्धिमें हीनताका 
कारण नहीं है, वयोंकि धाभिक आदेश, उपदेश करनेपर भी आचार्य महाराजमें प्रमाद लेशमांत्र 
नहीं है । विशुद्धिमें जो होनता होती है उसके कारण संज्वलनकषायके स्पर्धकोंका उदय है । 
इस इलोकमें यह सिद्ध किया गया है कि जैसे लोग समभ लेते हैं कि मुनि महाराजोंका शासन 
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करते है आचाये, इस कारण आचार्यके चारित्रमें शिथिलंता श्रा जाती होगी'”तो उनका यह 
समभना केवल अ्रमपूर्णा है। आचार्यका शासन कषायसहित नहीं होता, किन्तु उनका धामिक 
शासन है, निष्कपाय है, धर्म और धर्मात्माके अनुरागसे वह शासन हुआ करता है। इस कारण 
श्राचार्यका यह धामिक शासन दोषका भी उत्पादक नहीं हो सकता है । हाँ जो आचारयें महा- 
राजमें विशुद्धिकी मध्यमता, और जघन्यता आयी है, सो इस तरहकी मध्यमता, जघन्यता साधु 
में भी, उपाध्यायमें भी श्राया करती है और वह ग्राती है संज्वलनकषायकी तीक्ता आदिकके 
कारण । 

परिपाटयानया योज्याः पाठका: साधवश्च ये । 

न विशेषों यतस्तेषां न्यायाच्छेपोईविशेषभाक्‌ ॥७०१॥ 

उपाध्याय व साधुवोंमें भी विशुद्धितारतम्यसे भेद होनेपर भी गुरुत्वकी श्रपेक्षा तीनों 

में श्रविशिषता-- जैसे कि उक्त श्लोकोंमें आचाये महाराजमें विशुद्धिके भेद बताये गए हैं, इसी 
परिपाटीके अनुसार उपाध्याय गौर साधुवोंके भी भेद समझ लेना चाहिए । जैसे साथु महा- 
राज सब एक ही प्रकारऊे है वे आदेश उपदेशके श्रमसे दूर रहकर केवल एक ग्रात्माकी आरा- 
धनामें ही संलग्न रहा करते है तिसपर भी चुंकि संज्वलनकपायके विपाक इतने भी आया 
करते हैं, इस कारगा उनके भी इसी प्रकार विशुद्धिके भेद होते है। तो आचार्यकी जो अन्‍न्तः 
विधि है उस ही प्रकार उपाध्याय और साथुवोंको विधिमें आचार्य महाराजसे कोई विशेषता 
उपाध्याय श्रौर साधुवोंनें नही रह जातो है, इस कारणसे आचाय॑, उपाध्याय श्रौर साधु ये 
तीनों ही गुरुराज समान थुरु है, ऐसी इन गुरुवोमें गुरुत्वबुद्धि रखना सो अमृद्दृष्टि श्रद्ध कह- 
लाता है। 

नोह्या धर्मोपदेशादि कर्म तत्कारण वहिः । 

रैतोरभ्यन्।रस्थापि बाह्य हेतुव॑हि: क्वचित्‌ ॥७०२॥ 

श्राचार्यपरमेष्ठीके जवन्य मध्यसादि विशुद्धिमें धमदिशादि बाह्मक्रियाश्रोंकी श्रकार- 

खता--इस श्लोकमें बाह्य कारणोंपर विचार किया जा रहा है कि आचार्य महाराजमें जो 
बाह्मक्रियायें होती हैं वे कैसी और किस प्रकार होती हैं ? इस बातको थोड़ी जिज्ञासा रखकर 
उसके समाधानपूर्वक कहा जायगा । यहाँ कोई यदि ऐसा कहे कि आचार्यंकी विशेषतायें बाह्य- 
क्रियायें याने धर्मका उपदेश चैतन्यधमंका श्रादेश जो किया जाता है वह बाह्मक्रिया कारण है, 
क्योंकि कहीपर बाह्यक्रियावोंमें भी श्रन्तरड़ भावोंका कारण तो होता ही है । इस कारण 
श्राचार्य महाराजमें जो मध्यम, जघन्य विशुद्धि आती है उसका कारण ये बाह्मक्रियायें होनी 
चाहिये अर्थात्‌ कर्मोदयरूप अच्तरज्ज कारणमें धर्मोपदेश भ्रादिक क्रियावोंको कारण मानना 
_:चोहिए । करणानुयोगकी भी पद्धति यही है कि कर्मविषाकके लिए वाह्मपदार्थ नोकर्म हुआ 
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करते हैं । तो इस तरहका जो ऊपर निषेक, किया गण है कि भ्राचार्थ महाराजमें जो विशुद्धि 
भेद 'होता है. वह बाह्यक्रियावोके कारंण नहीं होता, कित्तु संज्वलनवपायके उदयके कारण 
होता है, सो बात यद्यपि यह ठीक है, लेकिन संज्वलनकपायके तीत् उदय होनेके लिए बाह्म- 
क्रियायें नोकर्म बन जाया करती हैं, इस कारण वाह्मक्रियावोंके भेदसे आ्राचरार्य महाराजमें भेद 
होता है, इस प्रकारकी एक तकंणा शंकाकारकी ओरसे हुई । श्रव उसका समाधान करते हैं 
कि ऐसी तर्कंशा करना संगत नहीं है, इसका कारण बताते हैं । 
नैवमर्थाद्त: सर्व॑_ वस्त्वकिड्चित्करं वहि: | 
तत्पदं फलवन्मोहादिच्छतोडर्थान्तरं परम ॥४०३॥ 
लोकफलकी वाउछाका भ्रभाव होनेसे बाह्मक्रियाश्रोंसे विशुद्धिमें वाधाका श्रभाव-- 
उक्त ए्लोकमें जो तकंगा उठायी गई है वह ठीक नहीं है, क्योंकि वाहरी जितने भी पदार्थ हैं 
वे सब अ्रकिड्चित्‌कर हैं । नोति भी वस्तुस्वरूपकी यही है कि बाह्य पदार्थ किसी अन्‍न्यकी 
परिणतिका कारण नहीं हग्रा करता । तो इस प्रकार आचार्य महाराजकी जो वाह्य क्रियायें 
हैं सो कहीं उन क्रिमाबोंके कारण विशुद्धिभिद नहीं हो जाता । हाँ, यदि कोई मोहके वश 
होकर आचार्य ग्रादिक पदोंको चाहे तो उसका बाह्य पद चूँकि वाञ्छा सहित है तो उसका 
फल भी होगा । फल अर्थात्‌ संसारवृद्धि या सांसारिक वंव, सांसारिक परिणाम उसका फल 
होगा । इस एलोकमें यह बात बतायो गई कि श्राचायें महाराज निरीह हैं, उनमें किसी प्रकार 
की इच्छा नहीं है, इस कारण उनकी बाह्य क्रियायें फलवान नहीं होतीं | सामान्य नियम 
भी यही है. कि जो कुछ चाहते हुए क्रियायें करेगा सो बंध पायेगा और जो कुछ भी नहीं 
चाह रहा है, फिर भी उम्की क्रियायें होती हैं. उसको वन्ध नहीं होता । आचाय॑ महाराज 
संसार, शरीर-भोगोंसे इतना अधिक विरक्त हैं श्र आ्रात्महितकी साधनाके लिए अत्यन्त 
सावधान हैं, इस कारण आचार्य महाराजकी बाह्य क्रियायें कदाचित्‌ होनेपर भी कर्मबन्ध नहीं 
होता । आचार्य महाराज कैसे निरीह हैं, उनकी निरीहताका श्रव कुछ कयन करते हैं । 
कि पुनर्गरिनस्तस्थ सर्वंतोनिच्छतों वहिः । 
धर्मादेशोषदेशादि रवपदं तत्फलं च यत्‌ ॥७०४॥ 
बाह्मक्रियाश्रोंको करके भी उनकी श्रनिच्छाकी श्राचार्यमें विशेषता--धर्मका आदेश, 
घमंका उपदेश और अपने पद तथा उसका फल आदिक सम्पूर्ण बाह्यकों आचार्य महाराज 
सर्वेथा नहीं चाहते हैं । सो आचायंकी यह बात एक भ्रलग है कि इतनी क्रियायें करके भी वे 
उन क्रियावोंके सम्बन्धमें कुछ भी चाह नहीं रख रहे हैं । धर्मादेश आदिक क्रियायें ' आचाय॑े 
, करते तो हैं, पर चाहपूर्वक नहीं करते हैं । यदि चाह॒पुर्वक कर लें, मेरेमें श्राचार्यपना रहे, मैं 
इनका आचार्य हूं, मुझे प्रतिक्रमण श्रादिक कराना चाहिए, श्रादिक- बातें सोचकर यदि क्रियायें 
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करते हैं तो उनमें गुरुता भी नहीं रहो, आचायंपनेकी तो बात हो क्या कही जाय ? लेकिन 
धन्य है इनकी अन्तरज्भ पवित्रता कि आत्माकी आराधनामें सावधान रहते हुए भी रत्नन्नयकी 
भक्तिसे ये साधुसंगका धामिक पोषण किया करते हैं। तो घामिक विविसे जो दीक्षा प्रायश्चित 
ग्रादिक प्रदान करते हैं, इस कारण भी ये बाद्द वृत्तियाँ, ये बाह्य कारण उनकी विश्युद्धिके 
घातक नहीं हो सकते हैं | यहाँ एक आशडूु उठ सकती है कि जब आचारय॑महाराज मुनियों 
पर पूर्ण रीतिसे घर्मका आदेश आदिकका शासन करते हैं तो कैसे कहा जा सकता है कि 
उनके इस शासनकी इच्छा नहीं है ? बिना इच्छाके तो कोई शासन कर ही नहीं सकता है ? 
भ्रब इस आशडूतका उत्तर देते हैं--- 
। तास्यासिद्धं निरीहत्व॑ धममदिशादि कर्मणि । 
न्यायादक्षाथ्थकांक्षाया ईहा नान्‍्यत्र जातुचित्‌ ॥७०५॥ 

आरचार्यकी बाह्मक्रियाश्रोंमें निरीह्ता--आचाये महाराज धर्मका आदेश, उपदेश 
आदिक क्रियाये करते हैं तिसपर भी वे श्राचाय इच्छारहित हैं, यह बात असिद्ध नहीं है। 
इन्द्रिय सम्बन्धी विपयोंमें इच्छा की जाय, वास्तवमें इच्छा उसीका ही काम है, किन्तु जहाँ 
'घामिक क्रियाबोंमें इच्छा वी जाती है उसे इच्छा कहते है। साधु परमेष्ठी, आचाये और 
उपाध्याय परभेष्ठो ठोनों ही गरुरुवोंके मूल गुरामें बताया गया है कि इन्द्रिपके विषयोंका इनके 
विरोध हो जाता है | जिसने संसारको परिस्थितिका भली प्रकार परिचय किया है कि विषय 
कपायोंके परिणाम हो तो संसार हैं और ये ही परिणाम जन्म-मरणके मूल कारण हैं । संसार 
में महती विपत्ति जन्म-मरणको बनी हुई है, जन्म-मरण करते हुए यह जीव महान कष्ट भोग 
रहा है । इसकी अश्रधमतां बन रही है । तो जिसने आत्माके सहज ज्ञानस्वरूपका दर्शन श्नु- 
भव किया है श्र इस सहजस्वरूपके अनुभवमें जो अनुपम आत्मीय आनन्द प्राप्त किया है, 
ऐसे आनन्दमें तुृप्त रहने वाले आचाये महाराज क्या किसी इन्द्रियविषयमें इच्छा कर सकेंगे ? 
उनको पज्चेन्द्रियके विषयोंमें कोई इच्छा नही है, साथ ही मनके विषयकी भी कुछ इच्छा 
नहीं है । मनका विषय है वोतिचह, पूजालाभ आ्रादिक चाहना, लौकिक बड़प्पन चाहना। 
सो भला जिसने यह अनुभव किया है कि मैं तो वह ज्ञानस्वरूप हूं, जिसका लोगोंको परिचय 
नहीं है। यह समस्त लोक इस मुझ आत्मारामको जानता नहीं है । तब फिर इन ग्रनादि 
अपरिचित लोगोंसे वे अपने बड़प्पनकी क्या चाह कर सकेंगे ? तो आचार्य महाराजक्रे न॒तो 
इन्द्रियसम्बन्धी विषयोंकी वाञछा है श्र न मानसिक विषयोंकी इच्छा है | ऐसे सर्ब॑ प्रकारके 
विषयोंत्री इच्छासे रहित आचार्य महाराजमें कोई धा्िक क्रियायें हो रही हों तो इन घारमिक 
चाह्मक्रियावोंके कारण उनके बन्ध नहीं होना और न उनके शुद्धात्माकी अनुभूतिमें झन्तर श्रा 
सकता है । विशुद्धिमें जो भेद श्राया है उस संज्वलनकषायके विपाक्भेदसे भेद श्राया है। 
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बस्तुतः तो तीनों ही गुरु श्रन्तः सावधान हैं श्रौर एक समान गुर हैं एवं पूज्य हैं । 
ननु नेहा बिना कर्म कर्म नेहां ,विना क्वचित्‌ । . 
है तस्मान्नानीहितं कर्म स्थादक्षार्थस्तु वा न वा ॥७०६॥ 

इच्छाके बिना क्रिया व क्रियाके बिना इच्छा न हो सकनेकी एक श्राशडूग--प्रकरण 
यह चल रहा है कि आचार्य महाराज सैकड़ों हजारों मुनियोंको दीक्षा देते हैं, प्रायश्चित देंते 
हैं, इनके पंचाचारका पालन भी कराते हैं, इतनी धामिक क्रियायें करनेके वाद भी आचाय॑ 
महाराजके कर्मंबन्ध नहीं होता झौर न उनके ग्रात्मामें कुछ भी अ्रन्तर आता है । तो इसका 
कारण बताया है कि आचार्य परमेष्ठीको भीतरमें किसी भी प्रकारके विपयकी इच्छा नहीं है । 
तो विषयोंकी इच्छा न होनेसे धामिक काये करा रहे हैं, फिर भी उनके परिणामोंमें र कोश 
नहीं होता । इसपर शद्भाकार यह कह रहा है कि लोकमें यहाँ देखा जा रहा है कि विना 
काम किए इच्छा नही होती श्रौर बिना इच्छा किए काम नहीं होता । इच्छा और क्रियाका 
करना जब इनमें अ्र्नि।भाव देखा जा रहा है तो आाचायंमें यह कंसे हो जायगा कि उनके 
इच्छा तो नहीं है, पर वे आ्रादेश उपदेश धामिक क्रियावोंका पालन आदिक करायें, यह कंसे 
सम्भव है ? तो शंकाव।रफ़ा यह कहना है कि चाहे संसारके विषयोंकी क्रिया हो, चाहे धर्मके 
सम्बन्धकी क्रिया हो, वौसी ही क्रिया हो, इच्छाके बिना तो क्रिया सम्भव है नहीं । तो जब 
श्राचाये साधुवोंको प्र-यश्वित भ्रादिक देंते हैं तो उनके इच्छा कैसे न होगी ? इस कारण यह 
मान लेना चाहिए कि आचायंके धर्म सम्बधी क्रियायें भी इच्छापूर्वक ही होती हैं तो आचाय॑ 
इच्छासहित हो गए, फिर तो उनकी विशुद्धिमें अन्तर झा जाना चाहिए ? अरब इम शंकाका 
उत्तर देते हैं-- 

नवं हेंतोरतिव्याप्तेरारादक्षीणमोहिषु । 
बन्धस्य नित्यतापत्तेभेवेन्मुक्तेरसंभव: ॥७०७॥ 

इच्छाके बिना भी क्रिया हो सकनेका विवररा देते हुए उक्त शंकाका समाधान-- 
शंकाकारकी उक्त शद्धायें संगत नहीं हैं कि देखो साधु साधना करते-करते १२वें गृणस्थान 
तक पहुंच जाते हैं तो १२वें ग्ुणस्थानमें भी मन, वचन, कायकी क्रियायें बतायी गई है, तो 
वहाँ भी विशुद्धिमें क्या अन्तर है ? नहीं है अथवा देखो--भगवान श्ररहंत विहार भी करते 
हैं, दिव्यध्वनि भी उनके खिरती है, बैठते भी हैं, खड़े भी होते हैं, चलते हैं और ५रके आ्ागे 
पुर रखकर चला करते हैं, चलते हैं अरहंत भगवान ग्राकाशमें हो, लेकिन चलनेकी पद्धति 
उनकी वैसी ही है जैसी कि हम आप लोगोंकी है । तो विहार करना, दिव्यध्वनि खिरना 
आ्रादिक ये सब क्रियायें हो रही हैं तो इच्छाके दिना ही तो ये सब क्रियायें हो रही हैं । भग- 
वानके इच्छा नहीं हैं, वे रागादिकसे सवंथा रहित हैं । तो देखो--3 छ क्रियायें ऐसी भी होती 


गाथा ७०८ २३३ 


हैं कि इच्छा नहीं हैं और हुआ करती हैं | योगियोंमें तो बहुत सम्भव है ऐसी बात कि मन, 
बचन, कायकी चेष्टा हो और इच्छा न हो । यहाँ भी लौकिक जनोंमें देखा जाता है कभी-कभी 
कि इच्छा नहीं है और करना पड़ रहा है। जैसे पिताके हुक्‍्मसे बालकको अनेक काम करने 
पड़ते हैं, इच्छा नहीं है और करने पड़ते हैं | कैदियोंको इच्छा नहीं है कोई काम करनेकी, 
मगर करना पड़ता है । तो लोकमें भी देखा जाता है, वहाँ तो किसी ग्रन्य किस्मकी इच्छा 
कह सकते हैं, पर योगियोंमें बिन। इच्छाके ही चेष्टायें हुआ करती हैं । यदि यह नियम बना 
दिया जाय कि जो भी क्रिया होगी वह बंध कहलायेगी तो फिर इस जीवकी कभी मुक्ति हो 
ही नहीं सकतीं, क्योंकि श्रेणीमें बहुत ऊपर जाकर भी क्रियायें बराबर रहती हैं, और क्रियायें 
रहेंगी तब तक बंध वाह रहे हो तो फिर बन्धसे छुटकारा कब होगा ? कभी न होगा । इस 
कारण यह मान लेना चाहिए कि क्रियायें इच्छाके समखद्भावमें भी होती हैं और इच्छाके न रहने 
पर भी होती हैं । ऐसा नियम न बनायें कि इच्छाके बिना क्रियायें हो ही नहीं सकतीं । १०वें 
गुणस्थानके श्रन्तमें १२वें गुणस्थानमें भी क्रियाणें तो हैं, पर इच्छा नहीं है, क्योंकि इच्छा 
लोभकषायकी पर्याय है, और १०वें गुणस्थानके अंतमें लोस रहता नहीं । तो जब किसी प्रकार 
-की कषाय न रही और इच्छा बराबर चल रही है तो यह तो मान लेना चाहिए कि इच्छाके 
बिना भी क्रिया होती है, तव उस क्रियासे बन्ध न मानें । बन्ध हुआ करता हैं कषायसे । 
जिस जीवके कषाय नही है उसके क्रिया हो तो भी बन्ध नहीं होता । मुनि महाराजके, 
आचार्य महाराजके अनेक क्रियायें होतो हैं, पर उन क्रियावोसे उनके संक्लेश नहीं होता और 
न बन्ध होता है । तो आचार्ण महाराज अनेक वामिक क्रियायें करते हैं तिसपर भी आ्ाचार्य 
का अ्रन्तरद्ध उतना ही शुद्ध है जितना कि ग्रन्य साधुजनोंका थुद्ध है । 
ततोस्त्यन्तः कृतो भेदः शुद्धैर्नानांशतस्त्रिषु । 
निविशेषात्स नस्त्वेष पक्षों मामूइहि: कृत: ॥७०५८॥। 
ज्ञानविशुद्धिकी शरण्यता--उक्त कथनका सारांश यह है कि संसारमें इस जीवका 
शरण है तो अपने ज्ञानको शुद्धता शरण है। यह जीव मोहमें नाना विकल्प करता है, भेरेको 
वैभव शरण होगा, घर मकान अच्छा होगा तो मेरा हित है श्रथवा परिजन हमारे आ्राज्ञाकारी 
हैं तो उससे हमारा हित और कुछ हो सकता है'“ये सब विकल्प मोहियोंके उठते हैं । वस्तुतः 
इस आत्माकों तो यह शरीर भी शरण नहीं है, और शरीरके शरणकी बात क्‍या कहें--यह 
बात सत्य समझे कि हमारे जितने क्लेश हैं, जितनी गंदगी श्राती है, जितना हमारा पतन है, 
संसारमें जन्ममररणा है, सारी विडम्बनायें इस शरीरके ही कारण हैं । कल्पना करो कि यह 
शरीर न हो, केवल मैं आत्मा ही ग्रात्मा होऊँ तो उसमें कोई आ्रापत्ति. आ सकेगी क्या ? ऐसे 
तो. सिंद्ध भगवान कहलाते हैं । जिनके शरीर नहीं, कर्म नहीं वे सिद्ध भगवान हैं, वे अनन्त 
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आनन्दमें निरन्तर तृप्त रहा करते है। उत्तमें कोई विडम्बना नहीं, कोई विकार नहीं । तो 
जितने भी ब्लेश है, जितनी विडम्बनाओं हैं वे सब इस दुष्ट शरीरके कारण हैं। अपने आ्रापके े 
शरीरको लक्ष्यमें लेकर कहा गया--यह शरीर जो महा अपवित्र है, मल-मृत्र, खून, हड्डी, 
मांस-मज्जा आदिक महा गंदी चीजोंसे भरा हुआ है, जिसकी रक्षा करनेपर भी रक्षा नहीं 
होती है, जिसमें रागादिक ग्रायँं तो बड़ा कष्ट होता है । जिस शरीरके रहनेके कारण यह 
मान लिया जाता है कि यह मेरा इष्ट है, यह मेरा ग्निष्ट है, यह मित्र है, यह विरोधी है”, 
तो ये सारे नटखट इस शरीरके हो कारण हो रहे हैं, ऐसे इस शरीरमें रंचमात्र भी प्रीति न 
कर, फिर भी इस शरीरकों थोड़ा खिलान-पिलाना चाहिए, थोड़ा स्वस्थ भी रखना चाहिए, 
क्योंकि जैसे किसी भी कर्मचारीकों खिलाये-पिलाये बिना वह काम तो नहीं कर सकता, इसी 
प्रकार यह शरीर कर्मचारी बन रहा है, इससे हमें संयमकी साधनामें मदद लेनी है । यद्यपि 
संयम कहलाता है ज्ञानश्वरूपमें ज्ञानका मग्न करना और उसमें यह शरीर सहायता नहीं 
करता, लेकिन इस मनुष्यभवमें ही संयमकी साधना बनाना है तो इस भव (शरीर) की थोड़ी 
रक्षा करना है ।'किसलिए ?““घर्मंसाधनाके लिए । अ्रपना एक निर्णय रखें कि मेरा यह 
जीवन तो सिर्फ धर्ंपालनके लिए है अन्य कामोंके लिए मेरा यह जीवन नहीं है । सोच लो- 
श्रन्य काम आप कया चाहते हैं, जिसके लिए श्राप अपना जीवन लगाये दे रहे हैं ? मान लो 
लाखोंका धन जोड़कर रख गए ता उससे लाभ क्या मिल जायगा ? आखिर यहाँसे मरण 
करके तो जाना ही होगा । सारा ठाठ यहींका यहीं पड़ा रह जायगा । मान लो आपने अपने 
बच्चोंको सुशिक्षित बना दिया, किसी उच्च पदपर पहुंचा दिया तो उससे आपके जीवको क्या 
मिल गया ? दुनियामें कोई बाहरी बात इस जीवके लिए शरण नहीं है । शरण है तो यही 
है कि आप ग्रपने आत्माके शुद्ध स्वरूपको परख लें । यहाँ मेरा स्वरूप क्या है ? शरीर मेरा 
कल्प विचार रागढ्वेष आ्रादिक मेरे स्वरूप नहीं, किन्तु एक सहज ज्ञानप्रकाश 


स्वरूप नहीं, विं 
क्रेवल जाननमात्र यह ज्ञानस्वहूप यही मेरा स्वरूप है, उसको ज्ञानमें लें शोर बाहरी विकल्प 


दूर करें, यों ज्ञानमें ज्ञानको लेनेसे जो अलौकिक आनन्द आायगा, बस वही सार चीज है । 
गुरुवोंमें श्रन्तद थिकी समानता--जगतमें ज्ञातृत्व स्थितिके श्रतिरिक्त श्रन्‍्य कुछ सार 
चीज नहीं है, ऐसा जिसने निर्णय किया है वह संसार, शरीर, भोगोंसे विरक्त हो गया है, 
निम्नेस्थ दिगम्बर हो गया है, ऐसे ये महापुरुष ग्राचार्य, उपाध्याय और साधु--ये तीन प्रकारके 
पाये जाते है--सो ये तीन प्रकारके गुरु हैं । इन गुरुवोंमें कभी-कभी विशुद्धिमें जो कुछ अंतर 
झा जाता है सो भीतरके भावके कारण श्राता है, बाहरी क्रियावोके कारण नहीं श्राता है । 
आ्राचार्थमहाराज मुनिसंभसे धामिक क्रियायें कराते हैं, इससे उनके आत्मामें फर्क नहीं आता । 


हाँ संज्वलनकपायका तीन उदय हो तो थोड़ा विडद्धिमें भ्रन्तर आायगों, तो वह भीतरकी 


किए हे 
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योग्यतासे अंतर है, न कि बाहरी क्रिया करनेका । श्रंतःहृष्टिसे निरखें तो तीनों प्रकारके गुरुषों 
में समान गुरुपना है, उनमें बाह्य क्रियायें होती हैं, इस कारणसे भेद मत समझे । भेद उनमें 
यदि है तो उनके ही कारण उनमें भेद है, पर हम लोगोंके लिए तो वे तीनों ही एक समान 
गुरु हैं। ह 
४ किज्चास्ति यौगिकी रूढ़ि: प्रसिद्धा परमागमे । 
बिना साधुपद॑ न स्वात्केवलोत्पत्तिरज्ञगता ॥७०६९॥ 
मा तत्र चोक्तमिदं सम्यक् साक्षात्सवर्थिसाक्षिणा । 
क्षएणमस्ति स्वतः श्रेण्यामधिरूढस्य तत्पदम्‌ ॥७१०। 

साधृताके बिना केवलोत्पत्तिकी श्रसम्भवता--प्रब शब्दमें ग्र्थ करनेकी पद्धति दो 
तरहसे होती है--(१) यौगिकी, (२) रूढ़ि । रूढ़िके मायने तो हैं कि जो रूढ़िमें चला आया 
है वह समझ लेना, और यौगिकी पद्धतिका अ्र्थ यह है कि शब्दमें जो श्रर्थ बसा हुआ है वही 
ग्रथे होना-। जैसे मनृष्य क्सि कहते हैं ? ती रूढ़िसे जिसके दो हाथ-पैर हैं, पैरोंसे चलते हैं, 
पूंछ, सींग आरादि नहीं .हैं, ऐसे जो प्राणी हैं वे मनुष्य कहलाते हैं | यह रूढ़िका मनुष्य है, ' 
ग्रौर यौगिकी पद्धतिसे मनुष्य कौन है ? जिसका मन श्रेष्ठ है, श्रेष्ठ मन होनेसे मनुष्य नाम 
पड़ा है । तो यौगिकी पद्धतिसे जो विवेकी हैं, श्रेष्ठ मन वाले हैं, दयामें तत्पर हैं, धर्मम्रें चित्त 
बसाये रहते हैं वे मनुष्य कहलाते है । तो आचार्थ शब्दका भी श्रर्थ रूढ़िसे तो यह है कि जो 
साधुवोंका नायक है और यौगिकी पद्धतिसे अ्रथ॑ यह है कि जो स्वयं ५ आ्राचारोंका आचररा 
करे और दूसरे मुनियोंसे करामे वह आ्राचार्य है। तो यौगिकी रीति और छढ़िसे यह बात 
श्रागममें प्रसिद्ध है कि बिना साधपद प्राप्त किए केवलज्ञानकी प्राप्ति नहीं हो सकती है । 
यौविक्री पद्धतिसे उपाध्याय वह कहलाता है जो बड़े शास्त्रोंका अ्ध्ययत किए हुये हो और 
दूसरे शिष्योंसे अध्ययन कराग्रे, और साधु शब्दका श्रर्थ है कि जो आ्ात्महितकी साधना करे, 
श्औौर यौविकी पद्धतिसे आचार्य, उपाध्याय और साधु ये तीनों ही श्रात्माकी साधनामें लगे हैं । 
तो यहाँ बात बताई गई है कि साधु हुए बिना केवलज्ञान नहीं हो सकता । ग्राजकलके समय 
में यद्यपि केवलज्ञान नहीं होता है, ७वें गुणशस्थानसे ऊपर गुणस्थान नहीं हो सकता | तो 
किसी भो मनुष्यको केवलज्ञान नहीं हो सकता, फिर भी निग्नैन्ध दिगम्बर पदमें आनेसे जो 
सिलसिला चलता है वह तो हितकारी है । इस कारण जितना ग्रधिक लाभ हो सकता है आत्मा 
की शांतिका वह.निर्ग्रन्थ दिगम्बर पदमें भी हो सकता है । तो साधुपद प्राप्त किए बिना केवल- 
ज्ञान नहीं हो सकता । यह बात आगममें भली प्रकार बतायो है, और आगममें यह भी बताया 
है कि श्रेणीमें चढ़ने वाले साधु पुरुषको क्षणमात्रमें केवलज्ञान पदक प्राप्ति होती है | तो यह 
निविवाद सिद्ध है कि साधु अ्रवस्था ही गुरुकी अवस्था हो सकती है । गुरु दो प्रकारके होते 
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हैं-(१) पमंपुढ और (२) शिक्षागुरु । अथवा लौकिक गुरु और अ्रलौकिक गुरु । धर्मगुरु अली- 
किक गुरु होते है । श्रात्माका धर्म, शान्ति, मोक्ष चाहिए हो तो किस गुरुकी खोज करना 
चाहिए ? जो मोक्षमार्गमें चल रहे है, ऐसे गुरु ढूंढ़ना ,चाहिए । वे गुरु आचाये, उपाध्याय 
श्रौर साधु ही हो सकते है । यहाँ जो लौकिक गुरु अ्रथवा शिक्षागुरु हैं, ये जो लौकिक विद्याये 
हिन्दी, अंग्रेजी आदि पढ़ा देते हैं वे भी व्यवहारमें गुरु कहलाते हैं | तो धर्ममार्गमें गुरु साथु 
ही हो सकते हैं । | 
यतो5वश्यं स॒ सूरिर्वा पाठकः श्रेण्यनेह्सि । 
कृत्स्नचिन्तानिरोधात्मलक्षणं ध्यानमाश्रयेत्‌ ॥३११॥ 

गुरुवोंका ध्यानाग्रणी होनेका यत्व--श्रात्माका भला (ध्यानसे है । ध्यान भी दि.सका 
करे ? आत्माक्ा । बाहरमें जब कहीं कुछ भी मेरा नहीं है, खुब तकंणापुर्वकं विचार कर 
लीजिए, इतनी उम्र हम- आपकी हो चुकी, लेकिन बताइये श्राज तक जो भी साधन पाये उनसे 
ग्रात्माको लाभ क्या मिला ? वया-क्या काम नहीं कर डाला ? कितने-कितने भ्रापके साधन 
बनाये, कितने ही समागम बनाये, अ्रथवा श्राज भी जो कुछ विभूतियां हैं, इन सबके जोड़नेसे 
इस आत्माको लाभ क्या मिला ? ग्रशान्ति, श्रधीरता आदिक तो वही है | क्या करना चाहिए 
उसका निर्णय भी नहीं हो सका है । तो यह श्रात्मा तो रीता ही पड़ा हुआ है । इतनी उम्र 
होनेके बाद भी आ्रात्मामें भरापना नजर नहीं आ रहा । भरापना उसे कहते हैं कि जिसे तृति 
कहते हैं । तृप्ति तो है नहीं, तब आज तकके मिले हुए समागमोंसे लाभ क्या मिला ? सारे - 
समागम इस जीवके लिए श्रहितकारो हैं, इस- आत्माका भला तो आत्माका जो शुद्ध सहजस्व- 
रूप है वह ज्ञानमें रहे, उससे ही भला है । तो ध्यान करना चाहिए आत्माका, और श्रात्माका 
भी ऐसा ऊँचा ध्यान होना चाहिए कि जहाँ केवल ज्ञानप्रकाश ही ज्ञानमें रहे, कोई विकल्प न 
आये । ऐसा उत्कृष्ट ध्यान कहां होगा ! मुनियोंकी श्रेणीके ऊपरके गरुणस्थानोंमें होगा । तो श्रेणी 
चढ़नेके समयमें आचार्य, उपाध्याय अथवा साथ महाराजके सर्वप्रकारके विकल्पोंका निरोध हो 
जाता, ऐसा ऊँचा ध्यान होता है । तो ऐसा उत्बुष्ट ध्यान होगा तब ही केवलज्ञान बनेगा । 
प्राजकल यद्यपि इतना ऊंचा ध्यान नहीं है, फिर भी आत्माका ध्यान जितना बन सके उतना 
कीजिए । देखिये--यह काम बहुत ऊँचा हैं, भौर यह काम केवल एक घंटेमें न हो जायगा 
झ्रथवा कुछ वर्षमें न हो जायगा, जीवनभर यह कार्य करना होगा । तो करने योग्य कार्य भी 
यही है--आत्मध्यान करना । बाहरी बातोसे अपनी उच्चति-अवनति न समभिये । अगर धन 
चट गया तो उससे इस आत्माकी कोई अ्रवनति न मारने । मान लो धन कुछ कम हो गया, 
तो कम हो जानेसे हुआ क्या ? किसी दिन तो साराका सारा ही धन छोड़कर जाना होगा, 
अथवा घन अधिक बढ़ गया है तो उससे अपना लाभ ने समझें कि मेरेको कुछ मिला है, 


गधा १२ (४7 हे 


अरे कुछ भी नहीं मिला है, सेब छोड़कर जाना है | तो बाह्य वैेभवका लाभ हो जाय तो 
क्या कमी हो जाय तो क्या, दोनों बराबर चीजें हैं ? भेरे ग्रात्माको अगर सही रास्ता न 
मिले, यह जैनशासनका ज्ञान न मिले तो मेरी हानि है। और जितना घधर्मका सुयोग मिल 
रहा वह तो मेरा लाभ है तो ऐसा निर्णय रख करके हमें झात्माके ज्ञानके लिए सारी जिन्दगी 
जुटानी है । थोड़ा समय नहीं लगाना है, बहुत समय लगाना है, और उसका सीधा उपाय हैं 
कि स्वाध्यायमें अधिक समय लगायें । देखिये--पौरुष किए बिना काम न बनेगा | तो इस 
जीवनमें दो-चार घंटे जो भी समय मिले उस समयका सदुपयोग स्वाध्यायमें करें तो इस 
पौरुषके फलमें आप पायेंगे कि हाँ हमने कुछ पाया । अब मनुष्य हुए, जैन कुलमें आये तो 
हँमने कुछ प्रा किया, अन्यथा कुछ नहीं पाया । तो हर स्थितिमें चाहे गृहस्थ हों, चाहे साबु 
हों, आत्मस्वरूपका ध्यान ही वास्तवमें शरण है । तो ऐसे निर्णय वाला पुरुष जब साधुपदमें 
बढ़ता है तो श्रेणीमें यह महापुरुष समस्त विकल्पोंकों त्यागकर आरात्माका ही ध्यान किया 
करता है । 
तंतः सिद्धमनायासात्तत्पदत्व॑ तयीरिह । 
नूनं बाह्योपयोगस्य नावकाशोस्ति यत्र तत्‌ ॥७१२॥ 

प्रन्तह ष्टिके कारणण गुरुवोंकों गुरुताकी श्रगायास सिद्धि--उक्त विवेचनसे यह सिद्ध 
किया गया है कि आ्राचायं, उपाध्याय और साधुको जो गुरुपना प्राप्त हुआ है वह अ्रनायास ही 
हुआ है । देखो गुरुका अर्थ है बड़ा होना । बड़ा किस तरह कोई हो सकता है कि गुण तो 
बढ़ें और दोष घटे, तब ही बड़प्पन होगा । यदि किसोके दोष बढ़ रहे हैं श्लौर गुण घट रहे 
हैं तो वह बड़ा नहीं हो सकता है । बड़ा होनेकी यह ही तरकीब है । इस लोकमें भी बड़ा 
पुरुष वह माना जाता है जो रागद्वेष पक्षपात नहीं करता, उदारता, विवेक रखता है, और 
प्रजा लोग भी उसका बड़ा आदर करते हैं कि यह पुरुष घरमें रहता हुआ भी संत है, यह 
किसीका पक्षपात भी नहीं करता, इसके रागद्वेष नहीं है । लोग उससे न्याय कराते हैं, उसपर 
विश्वास रखते हैं | तो बड़ापन अथवा वास्तवमें वैभवके कारण नहीं बनता, किन्तुं रागद्वेष 
न रहें और ज्ञान विवेक बढ़े उससे बड़ापन होता है | आत्माकों ऐसा बड़ा होना चाहिए कि 
जैसा बड़ा होनेके बाद फिर छोटा न होना पड़े । भ्रव लोकमें देखिये--मान लो कोई दुनियावी 
इज्जतमें बढ़ गया अथवा घन वैभवमें बढ़ गया या नेताग्रिरीमें बढ़ गया तो क्या उसका यह 
नियम है कि अरब यह घटेगा नहीं ? भरे इसी भवमें घट सकता है । और मरण होनेपर तो 
घट ही जायगा । न जाने किस गतिमें जाना होगा ? तो यह कोई बड़प्पन नहीं है, और आत्मा 
में दोष न रहे, गुणोंका विकास हो तो यह बड़प्पन कहलायेगा, क्योंकि इस तरहकी महत्ता 
पानेके बाद यह जीव मरकर भी जन्म लेगा तो अ्रच्छी गतियोमें जन्म लेगा । तो सब लोग 
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बड़ा बनना चाहते हैं। बड़ा बनें तो इस तरह बड़ा बनें कि जिसके वाद फिर छोटे न हों । 
यह निमित्तन॑मित्तिक 020 के है । हम कयायें रखते हैं, क्रोध, मान, माया, लोभ भ्रादिक 
करते हैं ता उसके फलमें नियम दुगेति होगी । हम कपायोंसे श्र॒लग होते हैं तो हमारी गति 
उत्तम होगी , ऐसा प्रटल नियम है । हमें बड़ा बनना है तो इस पद्धतिसे बड़ा बनना चाहिए 
कि हमें फिर उससे छोटा न वनना पड़े । 'पुराणोंमें सुना जाता है कि कुत्तासे मरकर देव बन 
जाता है श्रीर देव मरकर एकेन्द्रिय होता है, पेड़ प्रादिक बनना पड़ता है | तो यह फर्क किस 
बातका आया ह जिस भाव है उसका बसा सूधार और बिगाड़ होता है। तो हमें दो 
बातोंकी कोशिश करनी है - एक तो किसी भी बाहरी पदार्थमें मोह न जगे, ये मेरे हैं, इनके 
बिना मेरा काम नहीं बन सकता, इनसे ही मेरा बह़प्पन है---इस भावको दूर कर दें, मेरा 
ज्ञान हो मेरे ज्ञानमें रहे आर कपायें सब मंद हों, इसमें मरा बड़प्पन है, बाहरी चीजोंके समा- 
गमसे मेरा बड़प्पन नहीं है । तो इन बाहरी पदार्थसि अपना बड़प्पन न मानें और अपना 
बड़प्पन अपने आत्मामें यह देखकर मानें कि मैं गुणोंमें कितना बढ़ सका हूं और मेरेमें रागहेप 
क्रोध, मान, माया, लोभादिक कपायें कितनी दृद हुई हैं ? यदि दोप दूर होता हैं तो अपना 
बड़प्पन है। इन साधु महाराजमें दोप नहीं रहे, इसीलिए इनमें गुरुपना है । तो ये आचार्य, 
उपाध्याय श्रौर साधु--ये तीनों ही गुरु एक समान कहे गए हैं । 
न पुनश्चरणं तन्न छेदोपस्थापनादिवत्‌ । 
प्रागादायक्षणं पश्चात्‌ सूरिः साधुपदं श्रग्रेत्‌ ॥७१३॥ - 

ग्रन्तह ष्टिके कारण आचार्यकी शाश्वत गुरुता--आचार्ण परमेप्ठी स्वयं इतना ज्ञानी 
श्रौर विरक्त हैं कि उनके बाह्यक्रियायें बतच्युत होनेका वगरण नहीं बनती हैं । वहां ऐसा नहीं 
है कि भ्राचार्य महाराज पहिले छेदोपस्थापता चारित्रका पालन करें अथवा आचार्य पहिले 
थ्राचार्यपदको छोड़ दें, पीछे साधुपदकी धारण करें, ऐसा भी आवश्यक नहीं हैं । यद्यपि 
संन्यास मरणके लिए ऐसा किया जाता है । जब जाना कि आरावुक्षयका अवसर आता है तो 
व्यवस्थाके लिए किसी शअ्रन्य मुनिको आचार्यपद देकर स्वयं साध्मात्र रहकर संन्यासमरण 
करते हैं । तो यह एक विशेष झ्रवस्थामें विधि बन गई । सो यह विधि व्यवस्थाके लिए है । 
यदि कोई न॒दूसरेको ग्राचार्य बना सके, स्वयं श्राचार्यपदका त्याग न कर सके और विशिष्ट 
घुत्नलध्यानमें आ जाय तो उसके प्रतापसे वह क्षीगगमोह हो जाता है, श्रहंत हो जाता है | तो 
यह ग्रावश्यक नहीं हैं कि आ्राचार्य महाराज छिंदोपस्थापना करके साधुपदको ही धारण कर । 
यहं आशा अन्तहं ष्विकी रख नः करने वालेको हो सकती है। जिसको आचार्यकी विर्भयता 
ओऔर निरोगताका परिचय हैं वे श्राश्धा नहीं कर सकते | यह वात पहिले भली-भाँति कही 
जा चुकी है कि आ्राचार्यकी बाह्यक्रियायें दोप उत्पन्न करने वाली नहीं होतीं। जिस कारण कि 
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उनको छेंदोपस्थापना चारित्र धारण करना पड़े और आचार्यपयद छोड़कर साधुपदको ग्रहण 
करना पड़े । उनका अन्तरज्ध तो साधुके ही समान है । अतः क्रियायें सभी साधुवोंकी समान - 
ही चलती हैं । केवल बाह्य क्रियावोंका भेद है | तो यह भेद अन्‍्तरजमें भेद डालनेमें समर्थ 
नहीं हैं । यों भ्राचार्य महाराजका साधुपना अनायांस ही शुद्ध है। वहाँ बाह्य पदार्थोका नाम 
लेकर कोई शड्ा करनी ठीक नहीं है । 
उक्त विडमात्रमन्रपि प्रमाज्ादगुरुलक्षणम । 
शेप॑ विशेषतों वक्ष्य तत्स्वरूप॑ जिनागमात्‌ ॥७१४॥। 
गुरुस्वरूपके संक्षिप्त वर्शनका उपसंहार--यहाँ प्रकरण चल रहा है कि गुरुत्वका वरणंत 
करनेका तो प्रसंग पाकर यहाँ गुरुका लक्षण दिखाया गया है। सो ये कुछ थोड़ीसी बातें कही- 
गयी हैं । इन कुछ बातोंकों ही निरख करके गुरुवोंके अन्तःशुद्धिकी बात समझ लेनी चाहिए । 
शेप गुरुवोंके स्वरूपकी बात आगे विशेषरूपसे कही जायगी, जैसा कि जैन आ्रागमममें कहा हैं। 
यहाँ संक्षेपमें इतना ही जान लेना चाहिए कि गुरु निम्नेनन्‍्थ श्रौर विगम्बर होते हैं । उनमें गुरु 
तो अरहंत भगवानकों कहा गया है । उनके बादमें कोई गुरु हो सकता है तो ज॑से ग्ररहंत 
भगवानका चिह्न है बाह्य शरोर वैसे ही लिद्ध अर्थात्‌ जिनलिछ्रु घारण करने वाले महात्मा 
गुरु कहलाते हैं । ये विपयोसे निष्प्रह होते हैं, इनकी लौकिक कोई कामना नहीं रहती है । 
केवल यह भावना रहती है कि ज्ञानस्वरूप निज अ्न्तस्तत्त्वमें उपयोग मग्न हो जाय जिससे 
यथार्थता निजमें प्रकट हो । ऐसी ही मात्र जो धुन रख रहे हों ज्ञानस्वरूपकी, ऐसे पुरुष गुरु 
कहलातें हैं । 
धर्मो नीच पदादुच्चै: पदे घरति घामिकम । 
तत्नाजवश्ञावो नीचे: पदमुच्चेस्तदत्ययः ॥७१५५॥। 
प्रमुढ॒दृष्टि श्रद्धके वर्रातमें चित धर्मके स्थरूपकी निरुक्ति--प्रकरण चल रहा है 
अमूढदृष्टि भ्रद्धका । देवमें देववुद्धि करना, अधमंमें धर्मबुद्धि करना, कुमुरुमें गुरुवुद्धि करना सो 
मूढ़दृष्टि कहलाता है । ऐसी मूढ़दृष्टि जहाँ न हो सो अमृद्दृष्टि अद्ध कहलाता है । तो इन तीन 
वातोंमें दो प्रसद्धोंका वर्णन क्रिया जा चुका कि गुरु कौन होता, कुगुरु कौन होता तथा देव 
कौन होता, कुदेव कौन होता ? श्रव यहाँ धर्मके सम्बंधमें कुछ वर्णन चलेगा । धर्म क्‍या चीज 
है श्रोर अधर्म क्या चीज है ? इसका संतेपें वर्शन किया जा चुका था, उसीके सम्बंधमें पुन: 
वर्णन किया जा रहा है कि धर्म वह कहता है कि जो धर्मात्मा पुरुषोंकों नीचेके स्थानसे 
हटाकर उच्च स्थांनमें पहुंचा दे । घर्मकी व्याख्या धरणे धातुके अनुसार की गई है | जो उत्तम 
पदमें घारण करा दे उसे धर्म कहते हैं। घरति इति धर्म:---नीच पदसे उठाकर उच्च पदमें 


घारुण करा दे उसे धर्म कहते हैं। तो नीचपद है संसार, चतुर्गतिश्रमण झौर उच्च पद हट 
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मोक्ष । मोक्ष क्यों उच्च स्थान है कि वहां अनन्तज्ञान, श्रनन्तदर्शन, अ्रनन्तशक्ति और अननन्‍्त- 
आनन्द प्रकट है। जिससे उत्कृष्ट और कोई ज्ञान आनन्द आदिक नहीं होते हैं । साथ ही वहाँ 
दोषोंको उत्पन्न करने वाले कर्म ही नहीं रहे, शरीर न रहा, ऐसा जो पविन्न स्थान है वह है 
मोक्ष, और नीच स्थान है यह समस्त संसार, जहाँ श्रावागमन रहता है । जो संसारके पदोंसे 
हटाकर मोक्षपदमें पहुंचा देता है उसको धर्म कहा गया है | तो ऐसे धर्मका ही धर्मोपदेश करना 
सो तो अमृढ्दृष्टि है और धर्मके इस पदसे हटकर नाना रागद्वेघादिकमय भावोंमें धर्मबुद्धि करना 
सो धर्म कहलाता है । सो अपृद्दृष्टि अद्भ जिसके प्रकट हुआ है श्रर्थात्‌ जो सम्यग्दृष्टि है वहां 
कभी भी अधर्ममें धर्मकूपसे बुद्धि नहीं हुआ करती। जो रागद्वेपादिक भाव हैं वे श्रधर्म हैं, 
उनको करते हुए धर्म मानने स्वप्नमें भी रूयाल नहीं होता । 


सधर्मः सम्यस्हस्ज्ञप्तिचारित्रत्रितयात्मक: । 
तत्र सदृदर्शनं मूल हेतुरद्दैतमेतयो: ॥9१६॥ 


धर्मकी सम्प्ग्दशनज्ञानचारित्रात्मकता--उक्त श्लोकमें निरुक्तिके अनुसारं धर्मकी 
व्याख्य। की गई थी कि जो नीचपदोंसे हटाकर उत्तम पदमें धारण करे उसे धर्म कहते हैं । 
जिसको समन्तभद्राचायने भी इन शब्दोंमें कहा है कि जो संसारके दुःखोंसे हटाकर जीवोंको 
उत्तम सुखमें धारण करा दे उसे धर्म कहते हैं । इस निरुक्तिके अनुसार धर्मकी यह विशेषता 
जानी गयी कि जीवका कोई शरण है तो धर्म ही है। धर्मभाव ही नीचपदसे हटाकर उच्च 
पदमें पहुंचा देता है, जहाँ फिर शाश्वत श्रानन्द रहता है । उस पदसे फिर कभी डिगना नहीं 
होता है। अ्रनन्तकालके लिए आत्मा मुक्त शुद्ध पविन्न बना रहा करता है, ऐसा धर्म है क्या ? 
उस धर्मंका विशेष स्वरूप कहा जा रहा है । धर्म है सम्यग्दशन, ज्ञान और चारित्रात्मक । 
याने जहाँ आत्मामें सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र प्रकट हो वही श्रात्मा धर्मस्वरूप है । तो 
सम्प्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्र इस रत्नन्नय भावकों धर्म कहते हैं। इन तीनों - 
भावोंमें सम्यग्दर्शन भाव आधारभूत है अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान और सम्पकूचारित्रका अद्वितीय मूल 
. कारण है। सम्यर्दर्शनके बिना सम्यग्ज्ञान और सम्यकूचारित्र प्रकट नहीं होता । सम्यग्दर्शन 
कहते हैं जीवादिक प्रयोजनभूत ७ तत्त्वोंका यथार्थ श्रद्धान करना, देहसे भिन्न ज्ञानमात्र श्रात्म- 
 तत्वका आत्मारूपसे श्रद्धान करना, कषायोंसे निराला जो ज्ञानमात्र सहजस्वरूप है उसका 
श्रभुभव पा लेना सम्यस्दर्शन कहलाता है। इस सम्यग्दर्शनके होते ही जो ज्ञान बना हुआ था 
पहिले वही ज्ञान सम्यम्ज्ञान कहलाता है । यद्यपि सम्यक्त्वकी उत्पत्तिसे पढ़िले जो ज्ञान हुआा 
करता है वह भी वस्तुके स्वरूपके अनुरूप होता है, लेकिन जहाँ वस्तुके आरत्मतत्त्वके सहज॑स्व- 
रूपका अनुभव नहीं होता तो उस ज्ञानमें श्रद्धाूप हृढ़ता नहीं रहती, इस कारण उसे सम्य- 
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ज्ञान नही कहा गया। सम्यस्दर्शनके होते ही उस ज्ञानको सम्यग्ज्ञान कहा जाता है । तो 
सम्यग्जानका मूल कारण सम्यर्दर्शन होता, इसो कारणा सम्यवत्तके होनेपर हो तो आराचार- 
विचार है वे सम्यकू्‌ हो जाते हैं। तो यों सम्यग्द्शन और सम्यक्चारित्रका श्राधारभूत मूल 
कारण सम्यग्दर्शन कहा गया है । 

ततः सागारढूपों वा धर्मोड्नागार एवं वा । 

सहकथ रस्सरो धर्मो न धर्मस्तद्विना क्वचित्‌ ॥७१७॥ 

सम्यक्त्वपुवंक होने वाले धर्मकी प्रवृत्तिमें द्विविधता--सम्यग्दर्शन होनेके पश्चात्‌ 

जीवकी जो धर्म॑वृत्तिमें उन्नति होती है तो वह धर्म जिस धर्ममें यह सम्यग्दृष्टि चलता है वह 
दो प्रकारका होता है--(१) सागाररूप और (२) श्रनागाररूप । गृहस्थवर्म और मुनिधमे । 
ये दोनों ही धर्म सम्यर्दर्शनपृर्वंक होते हैं । सम्यग्दर्शन न हुआ हो तो न ग्रृहस्थका धर्म-धर्मं 
कहलायेगा, न मुनिका धर्म-धर्मं कहलायेगा, केवल एक बाहरी भेष, बाहरी प्रवृत्ति ही कहला- 
येगी । तो सम्यर्दर्शन वृत्तिका आधारभूत है | सम्यवत्व होनेसे यदि चारित्रमोहका ऐसा उदय 
है कि वह पूर्णो संयम ध्रारण नहीं कर सकता है तो वह अखाब्तोंमें ही रहकर परिणमना 
होगा, उसे सागारधर्म कहते है । सागार मायने आगारसहित । य्ृहस्थ घर नहीं छोड़ सकते । 
ननका जो धर्म है वह सागारवर्म कहलाता है। जिन जीवोंके सम्यक्त्व तो उत्पन्न हो गया, 
पर पंचपापोंक्रा पूर्रारूपसे त्याग नहीं किया जा सकता । शरीरका संघनन या सामर्थ्य या 
कषायोंका उदय इतना चल रहा है कि वह महाब्रत नहीं ले सकता है तो श्रणुब्रत लेकर हिसा 
श्रादिकका एक देश त्याग करके और शेष रहे पापोंकी निवृत्तिके लिए प्रयत्न बढ़ाता है उसे 
कहते हैं सागारधर्म । और जहाँ सागार नही रहा, घर नहीं रहा भ्रर्थात्‌ वैभव, घर, १रिजन 
आदिक सभीका त्याग कर दिया गया और अन्तरज्भधमें कषायरूप परिग्रहका त्याग कर दिया 
उसे कहते हैं श्रनागार । ऐसे अनागार पुरुषका जो चारित्र है उसका नाम है अनागार धर्म । 
दोनों ही धर्मोमें सम्यग्द्शनका प्रकाश बना हुआ है, जिरुके कारण गृहस्थ तो कुछ देर बाद 
जब आत्माकी अनुभूति कर रहा है श्र मुनिजन क्षण-क्षणमें श्रात्माका अनुभव किया करते 
हैं। इस तरह सम्यग्दर्शनपूर्वक सागारधम और अ्रनागार धर्म होता है। हु 

रूढ़ितोधिवपुर्वाचां क्रिया धर्म: शुभावहा । 

तत्रानुकूलरूपा वा मनोवृत्तिः सहानया ॥७१८॥ 

वचन शोर कायको शुभक्रियाओ्रोंको रूढ़िसे धर्मरूपता-- शरीर और वचनकी शुभ- 

क्रियायें रूढ़िसे धर्म कहलाती हैं । चूंकि जिसको सम्यग्दर्शन हुश्ा है, ऐसा सागार ग्रथवा 
अतागार पुरुष भी रागभावके रहनेपर शरीरसे शुभ क्रियायें करता है, वचनकी भी बुभ 
क्रियायें होतो हैं। तो ऐसी शुभक्रियायें ज्ञानी जीवोंके देखी जा रही हैं तो लोगोंने यह अर्थ 
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बना लिया कि घुभक्रियायें करना चर्म कहलाता है, तो यह प्र्थ सदियण हुत्आा है ॥ तो रह 
धर्म यह भी घर्म बहुलाता है. कि वन और कायकी घुभक्रियायें होना, दयायें तत्वर होना 
हिंसा श्रादिक पागोंकों टालने वाली होना, इस तरहनी शुभक्रियायें धर्म है, क्योंकि क्रियाबों 
के साथ गनोवृत्ति भी अनुनूल होनी चाहिए अर्थात्‌ शुभ मनपूर्वक थी जाने बाली वचन प्रौर 
कायनी क्रियायें घर्म बहलाती हूं अर्थात्‌ मनसे ग्रच्छा विचार चलता हो, दया सम्बंधी निष्पाप 
श्रयात्‌ आत्मस्वरप सम्बंधी विचार चल रहा हो, बशनसे भम्मंदी बात सही जा रही हो, 
शरीरस अहिसामगी चष्टा की जा रही हो तो थे सब घभक्रियायें धर्म कहलाती है । 
सा हिंसा सर्वसागारानगारागां विशेषत, । 
मत क्रियाविशेषत्यान्तूनं धर्मों बिशेतित:॥७१६॥ 

सागार व ड्ानागार ज्ञानियोंफके क्रियाधिशेषकी श्रपेक्षस धमकी विशेषितता--उत्त 
एलोकगे बताया गया है कि मन, बचसे, कोगवी दाभक्रियादोंका धर्म कहते है । तो ये बाह्म- 
क्रियाये दो प्रकारकी हो गयी--सागार पुर्पती शूभक्रियायें और झमागार पुरु्षकी शुभ- 
क्रियायें । तो ऐसी उने शुनर््रियाबोकी विशेषता काश शर्म भी दो प्रकारके कहे गए हैं 
यहाँ घर्मकी व्यारया मिश्र व्यास्या है | जहाँ घुद्ध ह मन, बचने, काय जहाँ प्रभत्त हैं, सर- 
लता जहाँ आ रही है, ऐसी रिवितिमें जो क्रिया होती है बह धर्म कहलाती है, जिसे ५ महा- 
प्रतरूष, ५ समिति एप बता सवते हूँ | गृहरथजनोके अगुद्दत रूप, दिखतरूप श्रीर भिक्षात्रत 
रूप कह सकते है । ये सब क्रियायें भी मुनि झौर गृहस्थके भदसे दो-दो प्रयारकी दन गई हैं । 

तम् हिसानृतस्तेधानबहाकूत्नपरियग्रहान्‌ । 
देशनों विरति प्रोक्त मृहस्यानामणशुत्रतम ॥छर ला 

सागारघर्मसें पापोंसे एकवेशविरति -- उक्त श्लोकमें दो! प्यारी क्रियावोंको धर्म 
कहा गया है । तो उसका विशेष स्पष्टीकरण। इस झ्लोकमें किया है [कि गृहस्थवकी शुभक्रियायें 
कौनसी हैँ ? जिसको कि गृहस्थधर्म कहा यया है वह है गृहस्थोंका प्रणुत्रत | हिंसा, भूठ, 
चोरी, कुशील और परिग्रह इन ५ पापोंसे एकदेश विरक्त हो जानेका नाम है अखुद्रत । जैसे 
जो घरमें रह रहा है उसका व्यापार किए बिना काम न खलेगा । घरमें आरम्भ किए बिना, 
भोजन झ्रादिक बनाये बिना काम न चलेगा । तब नस जीवोंकी हिसाका तो त्याग रहता है, 
किन्तु स्थावर जीवोंगी हिंसाका त्याग नहीं हो पाता अथवा ग्रहस्थ पुरुष संकल्पी हिसाका 
ध्याग नही कर पाता है । आरम्भी, उद्यमी और विरोधी हिसाका त्याग करनेमें श्रसम् रहता 
है । ऐसी स्थितिमे उसके हिंसाका त्याग एकदेश त्याग कहलायेगा। ऐसी हिंसाका एकदेश 
त्यागका नाम है श्रहिंसाणुब्रत । सत्याणुब्रतमें गृहस्थने असत्य वचनोंका परिहार किया, लेकिन 
व्यापारसम्वन्धी या प्रन्य लौकिक व्यापारसम्बन्धी वचनोंको तो वह बोलेगा | तो इंच वचनों 
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का भी वह बोलेगा, सत्यरूपसे कहेंगा, लेकिन आ्ात्मतत्त्वका उनसे सम्बन्ध नही है । इस दृष्टि 
से वह असत्य कहलाता है तथा ऐसा असत्य नहीं बोल सकता है कि जिससे दूसरेको पीड़ा 
पहुंचे अथवा न्‍्यायक्रे विरुद्ध बात जाय । जहाँ ऐसा सत्य भी बोलना नहीं बताया गया कि 
जिसमें दूसरेके प्राण जायें, ऐसी ग्रनेक बातें, अनेक विकल्‍प वहाँ रहते हैं, इस कारण उनके 
सत्यका ब्त अराुब्रत कहलाता है । इसी प्रकार चोरीका भी एक देशरूपसे उनके त्याग रहता 
है । मिट्टी, पानो आदिक अनेक जो सवंसाधारण चीजें हैं उनको बिना पूछे ही तो लेते हैं, 
जो विपरीत क्रियायें हैं, इसी प्रकार श्रन्य भी क्रियायें होती हैं। इन सब बातोंको निरख 
करके यह कहा जायगा कि गृहस्थके चोरोका एकदेश त्याग रहता है। यह हुश्ना गृहस्थका 
भ्रचौर्याणुत्रत । भ्रृहस्थंजन स्त्रीमात्रका परित्याग नहीं कर पाते है, तब अपनी पारिणीत स्त्रीमें 
हो सन्‍्तोष करके शेप समस्त स्त्रियोंका विकल्प दूर कर देते हैं, इस कारणा उनके यह ब्रह्म- 
'वर्याणुब्रत कहा गया है । परिग्रहक्ा सर्वथा त्याग करक्रे गृहस्थ कैसे रह सकेगा ? जब भोजन, 
झ्रारम्भ अथवा ब्रतपालन आदिक सब कुछ करना पड़ रहा है तो परिग्रहकी आवश्यकता ती' 
रहती ही है । इस स्थितिमें वह सम्यग्हृष्टि जीव परिग्रहका परिमाण कर लेता है । मेरा इतने 
प्रिग्रहसे गुजारा चल जायगा, इसके अतिरिक्त शेप परिग्रहोंका मेरे त्याग है । इस तरह परि- 
ग्रहका परिमाण करके शेष परिग्रहोंसे सवंथ। विरक्ति कर लेना, यह ग्रहस्थका धर्म हो जाता 
है, तो इस ब्रतको कहते हैं परिग्रहपरिमाणन्रत । इस प्रकार ५ पापोंसे एक देश विरक्त हो 
जानेका नाम है भ्रसुक्रत । यही है ग्रहस्थका धर्म । 
सवंतो विरतिस्तेषां हिसादीनां ब्रतं सहत्‌ । 
न॑तत्सागारिभि: कर्तु शवयते लिड्भरमहंताम्‌ ॥७२१॥ 

प्रनागारधर्ममें पापोंसे स्बेविरति--हिंसा श्रादिक ५ पापोंका सर्वहूपसे त्याग कर देने 
का नाम है महाब्रत । जिसने केवन अ्र,त्मकल्याणकी ठान ली, जिसके अब अप्रत्याख्यानावरण, 
प्रत्याख्यानावरण कषायें नहीं रही, परिजनोसे अत्यन्त विरक्ति हो गई है, श्रात्माका अनन्य 
शरग[ स्वयंसिद्ध आत्मतत्त्वका दर्शन है, ऐसी जिसकी धुन बन गई है, ऐसा महापुरुष केवल 
आ्रात्महितके लिए अपना जीवन मानता है, तब वह सर्व वैभवोंका परित्याग कर देता है 
शरीर मात्र ही उनका परिग्रह रह जाता है । उनमें इतनी विरक्ति होती है कि इस गरीरको 
भी वे अलग कर सकते थे श्रर्थात्‌ शरोरकी भी उपेक्षा कर जाये, श्राहार आदिक न करें, 
ऐसी उनके अत्यन्त विरक्ति है, लेकिन विवेक उनको चेत।ता है कि ऐसे असमयमें शरीरका 
परित्याग कर देना कल्याणुक्रारी न होगा । इस भवमें संयमकी साधना करके ज्ञानस्वरूपमें 
ज्ञानको संयत बनानेका बराबर अवसर दे करके पूवंबद्ध कर्मोकी निर्जरा कर लेनी चाहिये, 
इस. प्रकारका विवेक जगता है जिसके कारण वे यथासमय श्राहार आदिक चर्याविधि करते 
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हैं। तो यों भ्रतिविरक्त साधुजनोंबा केवल एक ही उपयोग रहता है--आत्महित करना, 
ज्ञानस्वरूपमें ज्ञानको मग्न कर देना | तो इस तरहके उहेएय वाले साधुजनोंकों हिसा आदिक 
५ प्रकारके पापोंसे सवेथा विरक्ति हो जाती है | स्थावर जीवोंकी भी हिसा नहीं करते, भोजन 
श्रादिकका श्रारम्भ नहीं करते, इस तरह उनके श्रहिसा महाव्रत है और शप्रात्मतत्वकी ही घुन 
है, अन्य बातें वे किया ही नहीं करते है । यों यथार्थ बातोंका प्रयोग होनेसे सत्य महाव्रत है, 
चोरीका पूर्णूहूपसे त्याग है। किसी चीजके संचयका श्रव उनके काम ही नही रहा है । तो 
साधारण वस्तुवोंका भी संग्रह करनेका भाव उनके नहीं होता । स्त्री माघ्रका त्याग हो जानेसे 
उनके ब्रह्मचयं महात्रत कहा गया है। लेकिन परिग्रहक। पुर्णृरूपसे त्याग हो गया है, वस्त्र 
मात्र भी नहीं रखा है । केवल शुद्धिके लिए उपकरण क्रमण्डल श्रीर जीवदयाका उपकरण 
पिच्छिका और ज्ञानका उपकरण एक दो णास्त्र ही उनके पास रहते हैँ । सो उनमें भी उनके 
रागबुद्धि नहीं है, इस संयमकी साधना करनेका वे उपकरण मात्र मानते हैं ।.इस तरह राव 
पापोंका त्याग करने वाले ये साधु महाराज महाव्रती होते हैं । यों महान्रत नामका अनगारों 
का धर्म कहा गया है । 
मूलोत्त रगुणाः सन्ति देशतो वेश्मवात्तनाम । 
तथाइनगा रिणां न स्थुः स्वतः स्युः परेप्यत: ॥७२२॥ 

धर्मात्मावोंका मं/लिक ज्ञान--श्रात्माकी शान्ति चाहने वाले जीव सर्वप्रथम सम्यकत्व 
को उत्पन्न करते हैं । सम्पग्दर्शनका श्र यह है कि जैसा मेरे झ्रात्माका सहजस्वरूप है उसरूप 
ग्रपना अनुभव हो जाता । लोकमें प्राणी अ्पनेकों इस तरह मान रहे हैं कि मैं नारकी हूँ, 
ति्यञच हूं, मनुष्य हूं, श्रमुक कुल वाला हूं, ऐसे परिवार वाला हूं, इस घरका मालिक हूं, 
इतने वैभवका स्वामी हूं''''। जो जीव जिस गतिमें जाता है उस गतिमें जो उन्हें स्थितियाँ 
मिली हैं उसरूप अपनेको मान लेते हैं । तो यई उनकी मान्यता अशान्निका कारण बनती 
है । क्योंकि परको अपना मान लेनेमें श्रशान्ति ही है। जिसपर अ्रपना राग करनेका अधिकार 
ही नहीं है, उसपर राग वनाया तो उसका फल अशान्ति है| वाह्म पदार्थ सब मुझसे अत्यंत 
निराले हैं । उनका ज्ञाताह॒श रहना चाहिए था, यह है हमारे ज्ञानमें किया गया। तो अस्तित्व 
मात्र ज्ञानमें आये उससे कोई अड़चन नहीं है, पर जब जीव यों मान लेते हैं कि यह मेरा है, 
भेरा शरीर हैं, मेरा जीवन है तब वाह्मपदार्थोमें आत्मरूपसे श्रद्धा कर लेते हैं तब कह 
लता होती है, किन्तु भ्राकुलता होनेके कारण तो लोग बाह्ममें, यह मेरा हैं अरब है नह मेरा, 
वे भिन्न हैं, उनका परिणमन उनके अनुसार होगा । यहाँ यह सोचकर कि भरे मेरा है, मैं यों 
नहीं कर पा रहा हूँ, जो मैं चाहता हूं वैसा ही होना चाहिए था, ऐसा विकल्प होता; है, उससे 
प्रशान्ति होती है । तब शान्ति कहाँसे प्रकट हो ? जब निजको निज परको पर जान । यह 


गाया छए९ए....... २४२ 
बात थ्रा जायगी कि मै तो ज्ञानमात्र हूं, सबसे निराला हूं, मेरा देह भी मेरा नहीं है तो स्त्री 
पुत्र मित्रादिक मेरे क्या होंगे ? घर, वैभव आादिक मेरे क्या होगे ? जब इस तरहका भांत 
होता है तो इसको शान्तिका मार्ग मिलता है। तो जैसा आ्रात्माका सहजस्वरूप है. केवल 
ज्ञानज्योतिमय, जिसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श नही, सबसे अपरिचित है, इस मुझको यहाँ कोई 
जानने वाला नही । लोग प्रशंसा करें तो मेरेको क्‍या, निन्‍दा करे तो मेरेको क्‍या ? मैं तो 
सबसे अपरिचित हूं, मैं अपने ज्ञानस्वरूपमें ज्ञान रखूं तो मेरे लिए सर्व वैभव मिला हुआ है 
गौर अपने आत्मस्वरूपको छोड़कर बाहरी परदार्थेमें अपनी गणना बनाऊं तो मेरेको अ्शान्ति 
है। जिन पुरुषोंको सम्यग्ज्ञान हो गया है तो सम्यर्श्ञानका मार्य समझ लिया कि हम इस 
रास्तेसे चलेंगे तो शांति मिलेगी । कौनसे रास्तेसे ? जहाँ मोह न हो, रागद्वेष न उपजे, केवल 
अपने आपके स््ररूपका जाननहार रहे, इस रीतिसे मैं अपने उपयोगकों ले जाऊं, तो धर्म है, 
तो शान्ति है । जहाँ इस आत्मदृष्टिसे चिगे और बाहरी पदार्थोकों माना क्रि थे मेरे हैं, इनके 
परिचयसे ही मेरा महत्त्व है, बस वहाँ अशान्ति पैदा हो गई । 
सत्संगतिका कतंव्य--दुनियामें प्रायः जितने लोग मिलते हैं वे सब मोहके साथी हैं । 
हवान हैं. तत्र॒ उनके बीच बैठनेपर, उनकी अधिक बातें सुननेपर इस जीवको इस श्रद्धामें 
जो हृढ़ता थ्राती है कि मेरा बड़प्पन तो तत्र है जब हमारे पास लाखोंका वैभव हो जाय, हम 
करोड़पति हो जाये या दुनियामें मेरा नाम छा जाय, मै सबमें अग्रगण्य माना जाऊँ, ऐसी 
मनमें वासना उत्पन्न हो जाती है, क्योंकि मोहियोंको कभी विरक्त पुरुषोंका संग मिले, उनकी 
वाणी मिले और ऐसी वाणी प्रायः रोज मिले ग्रथवा विरक्त पुरुष न मिलें तो उनके द्वारा 
रचित जो शास्त्र हैं वेभी विरक्त पुरुष ही है। उन जास्त्रोंका स्वाध्याय रोज करें, एक-दो 
घंटे रोज यदि उपयोग कुछ वैराग्यमें और वस्तुके सही स्वरूपकी बातमें जमे इस जीवको 
कुछ सावधानी रहे । श्रत्र स्वाध्यांयके रूपसे भी गुरुओंका सत्संग मिल रहा अ्रयव। साक्षीत्‌ 
गुरुवोंका सत्संग मिल रहा तो ऐसी स्थितिमें यह मनबन्दर बहुत चंचलता कर देता है, बाहरी 
पदार्थमें ग्रपता सार समभता है । फल यह होता है कि श्राकुलता बढ़ती है । तब जानना 
चाहिए कि हमें धर्म मिलेगा तो सम्यर्दर्शनससे मिलेगा | सम्यकत्व हुए बिना धर्म नही होता। 
गृहस्थोंके घुलोत्तर गुरोंका एकदेश पालन--जिन जीवोंको सम्यकत्व उत्पन्न हो गया, 
उन जीवोंकी अब फिर भ्ागे क्या गति होती है, उसका यह प्रकरण चल रहा है । ऐसा पुरुष 
यदि सर्वपापोंका परित्याग कर सकता है तो वह मुनि हो जाता है और सर्वपापोंका पूर्णारूप 
से परित्याग करनेमें तब्र वह समर्थ रहता है । वहाँ यदि संयमावरण कषायका उदय रहता है 
तो वह गृहस्थीमें ही रहकर ब्रतपालन करता है । सो कोई पुरुष यदि विवेकी है, सम्यग्हृष्टि 
है, उसको आत्मस्वछूपका सच्चा भान हो गया है तो योग्य रीतिसे अ्रगर ग्रहस्थधमेंका भी 
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पालन करे तो उसे शान्ति मिल जायगी । तो ग्रहस्थधर्ममें बया करना होता है ? उसके सम्बंध 
में बतला रहे हैं. कि गृहस्थ जीवोंके एक देशरूपसे मूल गुण प्रौर उत्तर गुण हुआ करते हैं । 
मूल गुण वया है ? पच्च उदस्बर फलोंका त्याग, मद्य, मांस, मधुका त्याग । जिस जीवके 
सम्यक्‍त्व हुआ है वह जीव मद्य, मांस, मधुका कैसे सेवन करेगा ? वह जान रहा हैं कि इसमें 
प्रमेक तरस जीव होते हैं तो क्या वह नस जीवोंका भक्षण करेंगा ? पञच उदम्बर फलोंमें भी 
शभ्रस जीव होते हैं । शराब आदिक सड़ाकर बनाये जाते हैं तो इनमें जीव होते है, यह तो 
सभी लोग जानते हैं, साथ ही शराव वेहोशी प॑दा करतो है । जहां विवेक नष्ट हो जाय, ऐसी 
दशा ज्ञानी पुरुष नहीं चाहता । मांस तो जीवके घातसे ही उत्पन्न होता है श्रौर मधु भी 
ग्रमेक मविखियोंके नाशसे उत्पन्न होता रहता है और उसमें निरन्तर अनेक जीव उत्तद्न होते 
रहते हैं । तो मद्य, मांस, मधुका सेतन भी कोई ग्रहस्थ नहीं रख सकता है । जो नाम मात्रका 
भी जैन हो गया वह मद्य, मांस, मधु और पश्च उदम्बर फलका भक्षण नही कर सकता । ये 
उदम्बर फल बिना फूलके काठसे स्वयं फल उत्पन्न होते हैं । श्नके पोड़नेपर देखा होगा कि 
उसमेंसे भ्रनेक जीव निवालते हैं, कुछ उड़ने वाले जीव भी निकलते हैं । तो जिसमें तरस जीवों 
का घात हो, ऐसे पदार्थ सम्यग्दष्टि जीव नहीं खा सकता । तो यह तो है ग्रहस्थका मूल गुण 
पालन और उत्तर गुण है--* अंणुत्रत, ३ गुशन्रते, ४ शिक्षात्रतका पालन । इनका वर्णन 
प्रसंगानुसार आयगा । यहाँ यह बताया जा रहा है कि जिसने अपने आत्माकी सुध लिया है 
झ्रर पापोंका सर्वदेश त्याग नहीं कर सका है वह गृहस्थीमें रहकर २ हृध्यधर्मका पालन करता 
हैं। अब ग्रहस्थोंको सोचना चाहिए कि हम ग्रृहस्थ हैं, व्यापारादिक करते हैं, घरका काम 
चलाते है तो ऐसे आरम्भ परिग्रहमें रहते हुए हम ग्रहस्थ किस तरहसे इन पापोंसे मुक्त हो 
सके ? और देखिये--घर भी बना है, परिजन भी बने हैं, उनमें रहना वन रहा है, इृकान 
भी चल रही है, सब कुछ होते हुए भी एक अपने आपके श्रात्माकी यदि सम्हाल न की, बाहर 
की बातोंमें हो उपयोग बना रहा तो ग्रृहस्थधर्मका निभाना न कहलायेगा । वह तो उस तरह 
से समभिये जैसे कि भिखारी लोग भीख मांगकर, डाकू लोग डाका डालकर, चोर लोग चोरी 
करके अपना पेट भरते है । यद्यपि लावि.क हिंसाबसे उनमें बहुत अन्तर है, उनके तो सीधा 
पापकी श्राय हो रही है । यहाँ लोगोंकों कोई बाधा न पहुंचाकर श्राय हो रहो है, लेकित झये 
ही तो हुई, प्रौर उससे विषयसेवन किया, उससे गृहस्थने लाभ क्या उदाया ? लाभ तो ग्रहस्थ 
का यह था कि अरहंत सिद्ध स्वकूपका स्मरण रहता, उनकी भक्तिमें कुछ समय जाता, प्रपने 
थ्रापके आत्माके स्वरूपकी कुछ सुध रहती, बाह्यपदार्थोसि मोह हटता, इनमें आसक्ति वे होती, 
कुछ ज्ञानप्रकाश रहता और फिर ग्रहस्थीमें थे सारे काम होते तो वह गृहस्थधर्म कहलाता है। 
क्रेवल कमायी ओर विषयोंका साधन बनाया, विषयभोगमें, मौजमें रहे तो इससे गृहस्व॑वर्म 
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नहीं कहलाता । यह तो' संसारी जीबोंको मोहकी प्रणाली है । 

साधुवोंके घुलोत्तरगुणोंका सर्वदेशपालन--ग्रहस्थधर्ममें मूल गुण और उत्तरगुणका 
होना बताया गया है। होता है वह एक देशका, पूर्णातया पापका त्याग नहीं होता, किन्तु 
मुनीश्वरोंके पूर्णाूूपसे मूल ग्रुण श्रौर उत्तर गुण हुश्ना करते हैं और साधुवोंके मूल गुण २८ 
बताये गए हैं जैसे---५ महान्नरतोंका पालन करना, ५ समितिके अनुसार प्रवृत्ति करना, रे 
समितियोंका पालन होना, पड्चेन्द्रियोंपर विजय प्राप्त करना, मनपर विजय प्राप्त करना, 
६ आवश्यक कार्योका करना और वस्त्रत्याग होना, जमीनपर सोना, उठना-बैठना, केशलोंच 
करना, एक बार दिनमें खड़े होकर आहार लेना, शुद्ध" विधिसे अ्रन्तरायरहित मिले तो आहार 
लेना, न मिले तो भी तृप्त रहना, स्नान न करना आदिक जो मुनियोंके योग्य गुण बताये 
गए हैं वे पूरी तौरसें मुनिजन पालन करते हैं तथा परीषह उपसरगं आदिकपर विजय प्राप्त 
करना श्रादि ऐसे उत्तर गुणोंका भी पालन करते हैं। तो जिस जीवने शान्तिका मार्ग जान 
लिया कि मेरा तो शान्तिका मार्ग रागट्ेषघ मोहसे रहित होकर केवल ज्ञाताहृश रहना है । 
तो इस मार्ममें वढ़नेके लिए बह वया प्रयत्न करता है बाहरमें, यहु बात कही जा रही है । 

तत्र मूलगुणाश्चाष्टी ग्रृहिणां ब्रतधारिणाम्‌ । 
क्वचिदब्रतिनां साक्षात्‌ स्वेसाधारणा इमे ।॥७२३॥। 

गृहस्थोंके श्राठ घुलगुण--जो ग्रृहस्थ ह्ृतधारी पुरुष हैं उनके ८ मूल गुण होते हैं । 
श्रावकोंमें गृहस्थोंमें दो प्रकारके भेद प्रसिद्ध हैं--(१) पाक्षिक, (२) नैप्ठिक । जो प्रतिमारूपसे 
ब्रतपालन नहीं कर सकते, फिर भी आचरण उनका स्वभावत: शुद्ध रहता हो तो वे पाक्षिक 
श्रावक कहलाते हैं । जो प्रतिमाल्‍ूपसे ब्रत बारण कर तो वे न॑ष्ठिक श्रावक कहलाते हैं। जैन 
कुलमें उत्पन्न होने वाले पुरुषोंके ऐसा स्वभावतः आचरण होता है। मद्य, मांस, मधुका 
सेवन न करना, पठच उदम्बर फलोंका सेवन न करना । यदि कोई पुरुष इन ० अभक्ष्य 
चीजोंका सेवन करता है तो उसे नाम मात्रसे भी श्रावक नही कहा जा सकता । इसके अति- 
रिक्त तीन मुख्य गुणा बताये गए हैं--मिथ्यात्व, अन्याय और अ्रभक्ष्यका त्याग । जिसको 
श्रौर स्पष्टरूपसे बताया गया है । देवदशेन करना, जल छानकर पीना । राजत्निको भोजन न 
करना, इतनी बातें यदि नहीं रहती हैं तो कहा जा सकता है कि वह नामका भी श्रावक 
है । आजकल इसको अवहेलना बहुत होने लगी है । जैसे राजिको भोजन करने लगना, श्रट- 
पटा भी उन्हें नहीं मालूम होता कि मैं व्यों भ्रयोग्य श्राचरण कर रहा हूं, क्यों रात्रिमें खा 
रहा हूं, मगर रात्रिके खानेमें प्रथम तो एक निशाचर ज॑सी वृत्ति हो जाती है । दिन है, सूर्य 
के प्रकाशमें जीवरहित स्थान हो जाते हैं, देख-भालकर भोजन किया जा सकता है। रात्रिमें 
यदि भ्रकाश किया जाय तो उस प्रकाशके सहारे और भी अधिक जीव-जन्तु श्राते है, जब कि 
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दिनके प्रकाशमें यह विशेषता है कि जीव-जस्तु नहीं रहते । देखा होगा मच्छरोंकी बाधा दिन 
में नहीं होती है, पर रात्रिमें देखिये क्रितने मच्छर थ्राने लगते हैं ? न जाने दिनमें वे मच्छर 
कहाँ चले जाते हैं । तो दिनके प्रकाशमें एक ऐसी विशेषता है कि जीव-जन्तु नहीं होते जब 
कि राजिके प्रकाशमें यह विशेषता है कि कहीं भी जीव-जच्तु हों तो भी वे वहाँ श्रा जाते हैं । 
तो रात्रिके भोजनमें हिसाका दोष हैं । दूसरे--5छ चित्तमें इस तरहका प्रमाद जग जाता है 
कि धर्ममार्गमें बढ़नेकी बुद्धि नहीं रहती हैं। तो ये मोटे जो जैन श्रावकोंके चिन्ह हैं उनसे 
तो न गिरना चाहिए, और इन मूल ग्रुणोंका पालन करेगा कोई तो उसमें श्रद्धा है धर्मके 
प्रति, देवके प्रति, जिनवाणीके प्रति उस श्रद्धासे उनको पुण्यवन्ध भी होता रहता हैं। लोग 
प्रायः पुण्यके उदयमें फिसल जाते हैं। बड़े जब साधन होते है, बड़ी जब घन सम्पदा प्राप्त 
होती है, बड़ा जब मौज होता है तो समझ लेते है कि हम तो सब जीवोसे अ्रधिक अच्छे हैं । 
मेरेको अरब करना वया है ? धर्मसे जो चाहिए था सो मिल [गया | श्रव धर्म करनेकी जहूरत 
क्या है ? ऐसा चिन्तन करके धर्मसे फिसलना अ्रधिक्र हो जाता, लेकिन जो पुण्यशाली पुरुष 
हैं वे भी बने रहें, उसका साथन है शुद्ध आचरणसे चलना । तो जिनवारणीके प्रति, देव, गुरु 
के प्रति श्रद्धा बनाये रहना, उस भावसे अपूर्व पुण्यक्ा बन्ध होता है, जिससे पुण्यकी रक्षा 
होती है, किन्तु समझ यह रखनी चाहिए कि मेरे लिए न पुण्य हिंतकारी है और न पाप । 
पुण्य हुआ, देव बन गए, इन्द्र बदन गए, राजा हो गए, सेठ हो गए और क्या होगा पुण्पमें ? 
ये चित्तको डिगाने वालो, आत्माकों वेसुध कराने वाली कुछ बाहरी चीजें मिल जायेंगी तो 
इससे आत्माका लाभ क्या हुग्ा ! बल्कि अनर्थ ही हुमा । उन बाह्य पदार्थर्म लगे रहे, 
ग्रपती सुध न रखी तो इसमें जीवका श्रहित ही हो गया । तो पुण्य मेरे लिए लाभदायी नहीं 
है । और पाप तो मेरे लिए लाभदायी है ही नहीं । तब पुण्य, पॉप दोनोंसे रहित होकर एक 
बुद्ध जो आत्माका ज्ञानस्वहूप है उस ज्ञानस्वहूपमें उपयोग लगाना चाहिए | इतनी बात जब 
नहीं बनती तो पुण्य करना भला हैं । उससे कुछ उत्तम साधन तो मिलेंगे, धर्मका वातावरस 
तो मिलेगा, कुछ चेतनेके साधन तो मिलेंगे । तो पुण्यकाये करें, मगर श्रद्धा यह रखें कि 
संसारमें जन्म मरण ही बड़ी विपदा है, यह ही महान कष्ट है शौर जन्म मरणका कैंट तब ही 
छूट सकता जत्र यह जीव पुण्य, पाप दोनों भावोंसे रहिंत होकर शुद्ध ज्ञाताहश रह सके । तो 
ऐसा तित्रेक रखने वाले गृहस्थजनोंके ८ मुल गुण तो हुभा ही करते हैं और ये ८ मूल गुण 
तो साधारण श्राचरणा हैं ब्रतियोंके भी होते हैं और अन्नतियोंके भी । जो नाममात्रका भी 
श्रावक है, जैन हो तो भी इन ८ मूल गुणोंका पालन करता है। इस कारणसे इन मूल गुर्सा 
को सर्वे साधारण समझना चाहिए । हाँ अन्तर यह ही जायया कि जो ब्रती पुरुष है उसके 

तो निरतिचार मूल ग्रुण होगा और अन्नती पुरुषके मूल ग्रुणमें क॒दाचित्‌ दोष लगते रहेंगे, पर 


गाथा _छरड़ . . . २४६ 


८ मूल गुण नाममात्रके जैनके भी हुआ करते हैं । 
| निसर्गाद्ठा कुलाम्नायादायातास्ते गुणा: ब्फुटम । ह 
नद्विना न ब्रतं यावत्सम्यक्त्वं च तथाड्विनाम ॥७२४।। 

श्राठ मूल गुणोंसे रहित सनुष्यके ब्रत व सम्यक्‍त्वकी भ्रसंसवता--ग्रहस्थजनोंके जो 
८ मूल गुण कहे गए हैं, ये किन्हींमें तो स्वभावतः पाये जाते हैं और किन्‍्हीके त्याग कराकर 
पाये जाते हैं | श्रब समझ लीजिए जो जैन आम्तायमें उत्पन्न हुआ है, जिसके माता-पिता जन 
हैं, उस कुलमें जन्म लिया है, उनके तो यह स्वभावतः ही होता चाहिए 'और वहाँ यह विधि 
भी प्रचलित है कि जब तक बच्चा ८५ वर्षका नहीं होता तब तक माता-पितापर जिम्मेदारी 
है कि वे उस बालकको मद्य, मांस, मथु झआदिक पञ्च उदग्बर फलोंका सेवन न करने दें, 
क्योंकि वह श्रभी भ्रबोध बालक है। ८ वर्षकी उम्रमें बच्चेको ग्रहस्थधर्मकी दीक्षा दिलायी 
जाती है । उस समय उसको मद्य, मांस, मधु और पण्च उदम्बर फलोंका त्याग कराया जाता 
है। अब वह बच्चा समझदार हो गया । उसने समझ लिया कि इसमें तरस जीव रहते हैं, इत्तके 
भक्षणसे महादोष हुम्ना करता है तो फिर वह उसे नहीं खाता । तो यों जैनकुलमें उत्पन्न हुआ 
बालक जन्मसे लेकर मरण पर्यन्त तक इन तीन चीजोंको छूता भी नहीं । ऐसे इन ८ अ्रभनक्ष्यों 
का जो त्याग है वह जैनकुनमें उत्पन्न होने वाले अ्रथवा उच्चकुलमें उत्पन्न होने वाले पुरुषके 
स्वभावतः पाया जाया है और किसीके त्याग द्वारा ये ग्रष्ट मुलगुण होते हैं । जो लोग इनका 
सेवन करते आये हैं उन्हें उपदेश भिले तो उस उपदेशको सुनकर इनका त्याग कर देते हैं तो 
वहाँ उपदेशसे यह ब्रत उत्पन्त हुआझ्ना, और जैनकुल आम्नायमें उत्पन्न हुए पुरुषोंके स्वभावत: 
होता है । तो जो उच्च कुल हैं उनमें अ्रष्टमुलगुणोंका नियम तो सुलभतासे ही निभ जाता है 
ग्रौर जिस कुल झ्ाम्नायका त्याग नहीं है उनको उपदेश दिया जाता है और सम्यवत्वप्राप्तिके 
समय तो इसका प्रसंग हो नहीं रहता है | सम्पग्हृष्टि जीव कभी भी इन खोटी चीजोंके सेवन 
में नहीं रहा करता, यह बंत बतायी जा रहो है । तो श्रब इस प्रसंगको सुनकर अपना ब्रत 
श्राचरण शुद्ध रखतेके लिए बड़े पुरुषोंको, माता-पिताको इस ओर ध्यान रखना चाहिए कि 
बच्चा न तो खोटे व्यसनोंमें जाय, न इन खोटे पदार्थोके भक्षणमें जा सके और बड़े युवक 
पुरुषोंको यह सोचना चाहिये कि अपने जैनकुल झ्राचारसे यदि गिर गए तो फिर यह जीवन 
बेकार है। भला जहां इतना घुद्ध निर्दोष शासन हैं कि जिस शासनके सेवन करनेसे अनन्त 
जीव मोक्ष प्राप्त कर चुके, जो शासन बड़ी दुलंभतासे प्राप्त होता है उस शासनकों पाकर यहाँ 
प्रमाद कर रहे हैं, तो जो धर्म, जो शासन हमारे उद्धारके लिए मिल रहा था उसे. जब हमने 
बेकार खो दिया तो बताझ्ो फिर हम कहाँ पार लग सकते हैं ? तो ऐसे उत्कृष्ट जैनगामनतको 
पाकर एक तो सम्यक्त्वकों पानेका प्रयत्व करना चाहिए । .उसके पानेका प्रयत्न यही है कि 


आज पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भी 
गुरुसत्संग करें । गुस्सत्संग दो प्रकारस हो सकता है-+एक तो गुरुजन मिलें, उनका सत्संग 
विशेष रहना, उनका अ्रदिण सुने, उनका आदेण मानें । दूसरें--जों गुझुतनोके हारा लिखित 
ग्रन्थ है, शास्त्र हैं उनका स्वान्योय बररें । तो उनकी वराणीका जब स्वाध्याय करेंगे तो वह भी 
गुरुसत्संग कहलाता है, वर्णोकि जब स्वाध्याय करते हैं श्रौर उनमें जो उपदेश श्रात्माको हित- 
कर लगा तो उस समयमें गुरुकी मुद्रा किसी न किसी झूपमें सामने श्रा जाती है | तो: गुरु 
सत्संग करनेके थे दो उपाय हैं, जिनमें साक्षात्‌ गुस्सत्संग मिलना तो कठिन है, पर स्वाध्याय 
कर सकना, यह तो आपके लिए रोज मिल सकता हैं । तो इस ओरसे प्रमादी न होना चाहिए। 
ग्रगर ये बाहरी लेन-देन रखनेमें ही, उनके ही लेखा-जोखा करनेमें, उनके ही ग्रध्ययनमें जीवन 
का सारा समय खो दिया सो किर लाभ वुःछ नह्ठी मिलेगा । यद्यति यह भी एक गृह हस्थीमें 
रहनेके लिंय. उपाय है, लेकिन मुख्य काम तो वंराग्य और ज्ञानकी प्राप्ति है । वह मिलेगा 
शास्त्रोंके अ्रध्यय्नसे । तो शास्वस्वाध्याय करके हम अपने गुरुसत्संगका प्रण निभायें और गुरु- 
सत्संग हारा अपने इस झोबनवो सफल बनाये । 

एलावला विनाष्यप श्रावकों नादित नामतः । 

(क पुनः पाक्षिको यूढ़ों नप्टिक: साथकाथवा ॥७२५॥ 

प्राठ मूल गुसोंके विना नामतः भी श्रावकत्वका श्रमाव--प्रष्ट इूल उस धारण किए 

बिना तो श्रावक नाममात्रका भी नहीं कहा जा सकता । फिर भ्रष्ट मूल गुणोसि रहित पुरुषको 
पाक्षिक गूढ़, नेप्ठिक अथवा साधक श्रादि कुछ भी नहीं कहा जा सकता । पाक्षिक श्षावक उसे 
कहते हैँ जो कि प्रतिमारूपसे ब्रत घारण न करे, किन्तु जंनशासनका श्रद्धान हो, जैनशासनका 
पक्ष ग्रहण किए रहें, ऐसे सम्यग्हृष्टि अ्रविरत पुरुषको पाक्षिक श्रावक कहते हैं । गूढ़ शावक उसे 
कहते हैं कि जो क्षतोंका अभ्यास कर रहा है, प्रकट नियमरूप कुछ नहीं लिया है, ऐसा सदा- 
बार पाक्षिक श्रावक गूढ़ श्रावक कहलाता है । जिसने प्रतिमारूप ब्रत ग्रहए किया है उसे 
नैष्ठिक श्रावक कहते हैं, और जो मरणकाल झनिषर संन्यासकी विधिपूर्वक चेष्टा कर रहा हो 
उसे साधक कहते हैं । तो ये चार प्रकारके मूल गुण वताये हैं । इन गुणोंकों जो धारण नहीं 
गरता उसे नाममात्रका भी श्रावकः नहीं कहा जा सकता है । इस कारण श्रावक ब्रत ग्रह 
करने वाले पुरुषकी अ्रष्ट मूल गुणोंको अवश्य ही धारण करना चाहिए । 

मद्यमांसमधुत्यागी त्यक्तोदुम्बर पल्त्चकः । 

नामतः श्रावकः क्षान्तों नान्‍्यथापि तथा ग्रही ॥७२६॥ 

भ्राठ भूल गुरोोंका निर्देशन--अरष्ट मूल जग कई प्रकारसे बताये गए हैं, लेकिन जो 

सर्वसाधारणको सम्भव है, जो कुल झ्राम्नायसे भी शुद्ध आचरण वाला नहीं है 46 भी जैसे 
कमसे कम त्यागको मिभा सकता है, उस दृष्टिसे ये भ्रष्ट मूल गुर बताये गए हैं। मंद, ग्ि, 


गाथी छरे७ र्श्र्र 
मधुका त्यागी और पञ्च उदम्बर फलका त्याग करने वाला पुरुष अरष्ट मूल युणोंका धारी 
कहलाता है । तो इतने अ्रष्ट मूल गुणा पालन करने वाला नाममात्रका श्रावक कहा जाता- है, 
ऐसा यह पुरुष क्षमा धर्मका पालन करने वाला हैं। जो त्रस जीवोंका घात बचाया है उस 
जीवने उसपर क्षमा हो तो की है । तो ऐसे उन त्रस जीवोंपर जहाँ क्षमाभाव नहीं है वह तो 
नाममात्रका भी श्रावक नहीं कहा जा सकता । जो केवल श्रावक संज्ञा ही धारण किए है 
उसको ये तीन प्रकारके मकार श्रर्थात्‌ मद्य, मांस, मधु और ५ फलोंका त्याय होना ही 
चाहिए । जो इनके भी त्यागी नहीं हो सकते उन्हें तो जैन ही न कहा जा सकेगा । तो ऐसे 
इन ५ उदम्बर, ३ मकारोंका त्याग करना गृहस्थ पुरुषक्ते लिए अनिवार्य भ्रावश्यक है । 
यथाणशक्ति विधातव्यं गृहस्थैव्यंपनोज्कमनम । 
प्रवश्य॑ तद्ब्॒तस्थ॑स्त॑रिच्छद्धिः श्रेयसीं क्रियाम 0७२७ 

व्यत्नत्यागका कर्तव्य - ग्रहस्थ पुरुषोंको सप्तव्यसनोंका त्यागी भी अवश्य होना 
चाहिए | जो ब्रतका पालन करता है अ्रथवा पालन करना चाहता है, शुभक्रियावोंको चाहता 
हैं तो ऐसे ग्रहस्थका यह प्रथम कतंव्य है कि वह सप्तव्यसनका परित्याग करे । ये ७ व्यसन 
निरंतर संक्लेश, शल्य और अ्रपविन्रता बनाये रहते है | वे सादों ही व्यसन ये हैं-जुवा खेलना, 
मांसभक्षण करना, मंदिरा पीता, वेश्यागमन करना, शिकार खेलना, चोरों करना और पर- 
सत्रीगयमन करना । ये ७ प्रकारके व्यसन पापपरिणामको बनाये रहते हैं, इस कारण ७ व्यसनों 
का त्याग अ्रवश्य करना चाहिए । कोई पुरुष शरीरसे शुभचेष्टायें तो करे--जैसे मंदिरमें जाये, 
पूजन करे अ्रथवा जापसामायिक दे, और-भ्रौर प्रकारसे एकाशन उपवास आ्रादिक पधर्मक्रियायें 
करे, झ्िन्‍्तु सप्तव्यसूतका परित्याग नहीं है तो उसके लिए वे सब क्रियायें विडम्बनारूप हैं । 
सप्तव्यसनोंके त्याग बिना ब्रतोंवें कभी प्रगति हो ही नहीं सकती । इन व्यसनोंके स्वरूपपर 
दृष्टि देनेसे मह बात भवी-भांति विदित हो जाती है । जो पुरुष जुबा खेलता है, हार-जीतकी 
दृष्टि बताये है, उसकी ओर हो उसकी धुन बनी रहती है । यहाँ तक कि जुवा खेलने वाला 
पुरुष स्वयं अपने खाने-पीनेकी भी सुध नहीं रख पाता और इस हार-जीतमें तब तक चलता 
रहता है जब तक अपना सर्वेस्व न खो दे । इतना ही नहीं, समस्त घारिन्नकों भ्रष्ट करनेका 
भी यह कारण बन जाता है। मांसभक्षणमें जीवोंपर कितना क्रूरताका परिणाम बना हआा 
है ? प्राणघात बिना मांस उत्पन्न नहीं होता, और जो माॉँसभक्षण करते है तो चाहे मरे हुए 
जीवका मांस खाया अथवा जोवित जीवको मारकर खाया, हिंसा सबमें वराबर लगती है। 
तो ऐसे मांसभक्षी पुरुष क्या ब्रत करेंगे ? मच्यपाव तो वेहोशीको उत्पन्न करता है । वहां तो 
स्तन्‍वहिनको भी रुघ नहीं रहती है | ऐसे मद्यपायी पुरुष शुभक्रियायें कहाँ कर सकते है.? 


5) 5 न 
वेशयागामी अर्थात्‌ परस्नीसे सम्बन्ध रखने वाले पुरुषका तो पहिले बहुत मलिन चित्त ही 


२५२ पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
जाता है । जो चोरी और शिकारके व्यसनी हैं उनके तो निरन्तर ही क्रूरताका परिणाम रहा 
करता है । ऐसा पुरुष शुभक्रियाये करनेका भी पात्र नहीं होता । इस कारण त्रती और शत्रती 
सभी श्रावक सभीके लिए आवश्यक है कि वे भ्रष्ट मूल गुणोंकी धारण करें और सप्तव्यसनोंका 
प्रित्याग करें। 
त्यजेहोर्षास्तु तब्रोक्तान्‌ सूत्रोतीचारसंज्ञकान । 
ग्रन्यथा मद्यमांसादीन्‌ श्रावकः कः समाचरेत्‌ ॥७२८५॥ 
निरतिचार मकारत्यागका संकेत -- तत्त्वाथ॑सूत्रमें ब्रतीके ५-५ ग्रतिचार बताये गए हैं 
उन गअ्तिचारोंको भी समझकर उनसे दूर रहनेका यत्न करना चाहिए । तो ब्रतके पालनमें 
कोई अतिचार लगाता रहें तो ऐसे प्रमाद और भावकी शिथिलता आा जाती है कि कोई समय 
'ऐसा होगा कि ब्रतोंका पालन भंग कर देगा तो ब्रतोंके श्रतिचार भी टालना चाहिए | जहाँ 
इतना उपदेश किया गया हैं वहाँ यह बताओ कि मद्य, मांस आदिकके सेवनकी बात किस 
तरह युक्त हो सकती है ? याने मद्य आदिकका सेवन तो पहिले ही सर्वप्रकारसे त्यागने योग्य 
है । जहाँ इतनी सूक्ष्मताको बात्त कही हो कि रंचमात्र भी ब्रतोंमें दोष न लगना चाहिए 
प्रन्यथा वह पतनका कारण होगा । तो जहाँ क्षमा नहीं है, करता बनी है, ऐसे मद्य आदिकके 
भक्षणमें कौन पुरुष लग सकेगा ? सारांश यह है कि नाममात्रके श्रावककों भी अ्रष्ट मूल गुणों 
का पालन करना चाहिए श्रौर सप्तव्यसनोंका त्याग रखना चाहिए, तब ही वह अपने जीवनमें 
अपना उत्थान कर सकेगा । " 
दान चतुर्विधं देयं पात्रबुद्धयाइथ श्रद्धा । 
जघन्यमध्यमोस्क्ृष्टपात्रेभ्य: श्रावकोत्तम: ॥७२६॥ 
गृहस्थोंको पात्रदानके क्तेव्यका प्रतिपादन--श्नावकके अ्रन्य कर्तव्य भी बताये जा रहे 
हैं। जो श्रावकोत्तम हैं, जो विवेकी श्रावक हैं उनका कर्तग्ट है कि वे पात्रबुद्धेसि और श्रद्धासे 
जघन्य, मध्यम एवं उत्कृष्ट पात्रके लिए चार प्रकारका दान देना चाहिए। पात्र सम्यग्दृष्टि 
पुरुष ही हो सकता है। णत्रका अर्थ है योग्य मोक्षमागमें लगे हुए जीव । सम्यवत्वके बिना 
मोक्षमार्गका प्रारम्भ नही होता, इसलिए सभी पात्र सम्यम्दृष्टि ही होते हैं, उनमें जो पात्र ब्रत 
ग्रहण किए हुए नहीं हैं, किन्तु श्रद्धा जिनकी पुष्ट है वे पुरुष जधन्य पात्र कहलाते हैं, भ्ौर 
जो श्रावक॒ ब्रत ग्रहण कर लेते हैं, प्रतिमाधारी हैं वे मध्यम श्रावक कहलाते हैं भौर 
जो समस्त परिग्रहोंते रहित निम्रेन्थ दिगम्बर हैं वे उत्तम पात्र कहलाते हैं। तो इन सभी 
पात्रोंके लिए चार प्रकारके दान जानना चाहिए । 'जीवको भयंकर विडम्बनामें पटकने वाली 


कृषाय है लोभकषाय । जहाँ पाये हुए वैभवका उपयोग केवल अपने विषयसेवनमें अ्रथवा मोह 
के विषयभूत कुठुम्वी जनोंके पालनमें लगाना कतंव्य [समझ रखा हो, श्रन्य जीवोंपर कुछ भी 


तोथा छठ 7 7 हा: रेप 


दंधादृष्टि न हो तो ऐसा पुरुष मोक्षमार्गमें कया कदम रख सकता है ? तो उस लोभकंषायक़ो 
दूर करनेके लिए तथा पापकर्ममें ही तो धनका संचय होता है, उस संचयमें लगे हुए दोषोंकी 
निवृत्तिके लिए त्याग करना, दान करना श्रावकोंका मुख्य कतेब्य है । 
ग्राहरदान, औषधिदान, अ्रभयदान व ज्ञानदान इन चार दानोंमें उत्तरोत्तर श्रेष्ठता-- 
वह दान चार प्रकारका होता है--(१) आहारदान, (२) औषधिदान, (३) अ्भयदान व 
(४) ज्ञानदान । तो ये चार प्रकारके दान योग्य पात्रोंको दिये जाने चाहिएँ। जैसा जो पात्र 
होता है उसमें दिया हुआ दान उस ही प्रकारके फलको उत्पन्न करता है। जैसे योग्य खेतकी 
विशेषसासे धान्‍्यफलमें विशेषता उत्पन्न होती है, ऊसर श्रूमिमें खेन्नी नहीं होती ओर योग्य 
भूमि जितनी विशिष्ट हो उत्तनी ही बढ़िया खेती बनती है, ऐसे ही योग्य पात्रको दिए हुए दान 
के फलकी विशेषता होती है । जैसे पात्रकी विशेषतासे दानमें विशेषता हुआ करती है उसो 
प्रकार दाताकी विशेषतासे भी दातारकी विशेषता बन जाती है । पात्र श्रद्धालु हो, पात्रके प्रति 
अपुर्व भक्ति रखता हो, उसे कोई सांसारिक सुखकी वाडछा न हो, एक रत्नत्रय धर्मके पालन 
की जिसके लगन लगी हो, ऐसे दाता पात्रके लिए दान दे तो उस दानकी भी विशेषता हो 
जाती है | दानकी फल भोगश्रूमिके सुल भोगना, यह तो बताया ही गया है, किन्तु रत्नन्नयवी 
विशेष भक्तिसे किया हुआ दान स्वर्गादिक सुखोंकों तो देता ही है, पर वह अ्पवर्गका भी 
कारण बनता है। ये दान चार प्रकारके कहे गए हैं--यत्यपि सामान्यहृष्टिसे ये चारों ही दान 
पुण्यबन्धोंके विशेष कारण हैं, फिर भी इनमे उत्तरोत्तर विशेषता है--ग्राहरदान, औषधि- 
दान, अभयदान श्र ज्ञानदान--इस क़मसे दानके नाम रखें और इनकी विशेषताको जानें । 
' आहारदानसे तो एक दिनके लिए पान्नकी क्षुधा वेदना दूर होगी, एक बाधा मिटेगी । औषधि- 
दानसे रोग दूर हो गया तो कुछ दिनों तक उससे आराम रहता है और वह धर्मंसाधनामें 
* लगता है| तो आराहारदानसे श्रौषधिदानकी विशेषता हुई और अ्रभयदानसे तो वह - आजन्म 
प्रयरहित बन जाता है । उससे जीवनभर उपकार है तो अ्रभयदानकी उससे भी ग्रधिक विशे- 
पता हुई | ज्ञानवानकी विशेषता तो सर्वोत्कष्ट है। इस ज्ञानदानसे जीव केवलज्ञान प्राप्त. कर 
लेता है और सदाके लिए जन्म-मरणके संकटसे दूर हो जाता है। ऐसे इस जीवके लिए सदा 
ही परमसहायक बनता है यह ज्ञानदान । यह ज्ञानदान एक ऐसा विशिष्ट गुण है कि जो जीव 


को स्वेसंकटोसे छुटाकर आनन्दधाममें पहुंचा देता है । इस कारण सभी दान श्रावकोंको करने 
चाहिएँ और विशेषतया उत्तरोत्तर दानोंमें अधिक प्रोति रखनी चाहिए । 


कुपान्रायाप्यपात्राय दान॑ देय॑ यथोचितम । 
न पात्रबुद्धया निषिद्धं स्यान्षिषिद्धं न कृपाविया ॥७३०॥ 
- कृपोबुद्धिसे कुपात्र व अ्रपात्षके लिये दानका श्रनिषेध--उक्त एलोकमें बताया ,गया है 


# पड पंचाध्यायी प्रवचन दादग भाग 
कि श्रावकोंको पात्रदान करना चाहिए | भ्रव पात्रसे बचे हुए जो प्रन्य जन हैं उनके लिए भी 
यथोचित कुछ दान किया जाना चाहिए, इसका वर्णान इस श्लोकमें किया जा रहा है। पात्र 
को छोड़कर शेप जो जन बचे हुए हैं वे दो प्रकारके होगे--या तो कुपान्र होंगे या अपात्र 
होंगे । कुपात्रका अर्थ है कि जो पात्र तो नहीं है, किन्तु पान्न [जैसा भेष दनाये हुए हैं वह 
कुपात्र कहलाता है । और श्रपांत्र उसे कहते हूँ जो कोई भेष तो नहीं बनाये हुए है, न सम्य- 
सटृष्टि पुरुष है, किन्तु है कोई किसी स्थितिफा मनुष्य । तो श्रावककों कुपात् और अपात्रके लिए 
भी यथोचित दान करना चाहिए । हाँ, इतनी विशेषता जरूर है कि इस कुपान्न और अपानमें 
पात्रबुद्धि न करना चाहिये अन्यथा सम्यग्दशनका भंग होगा, मिथ्यात्वका दोष आता है। 
कुपात्रको पात्र समझकर दान देने वाले पुरुष मोहित हैं, उनके विवेक नहीं रहा । इसी प्रकार 
भ्रपात्रकी भी पात्रबुद्धिसि दान दे तो वह भी कार्यकारी नहीं है । तो पात्रदुद्धिसे कुपात्र ग्रीर 
ग्रपात्रकों दान न देना चाहिए, किन्तु कृपाबुद्धिरीं, कष्टसे निवारणकी वुद्धिसे यथोचित दान 
देना निषिद्ध नहीं कहा गया है । पान्रके लिए जो दान दिया जाता है वह तो भक्तिपूर्वक दिया 
जाता है, परन्तु कुपात्र अधवा अपान्नके लिए जो दान दिया जाता है वह केवल करुणावुद्धिसे 
दिया लाना ठीक माना गया है । भक्तिपूर्वक दिया जानेमे श्रन्तः दोप लगता है । 

शेपेभ्यः श्लुत्पिपासादिपीडितेभ्योज्युभोदयात्‌ । 

दीनेम्थों दयादानादि दातव्यं करुणाणवैः ॥७३ १॥ 

दीन प्रारिययोंको दयादानके विधानका कथन--इस श्लोकमें यहाँ बताया जा रहा है 

कि शेष पुरुषोंको भी दयापूर्वक दान करना श्रीवकोंका कर्तव्य है । जिसने झ्रात्मस्वरूपको जाना 
है और उस हो समान समस्त जीवोंके स्वरूपको समझा है ऐसा पुरुष दयासे झोतप्रोत हुआ 
करता है । यदि वह श्रावक कोई क्षुधा, तृपा, रोग ग्रादिकसे पीड़ित देख रहा हो तो उनको 
देखकर वह करुणासे भर जाता है और उनके कष्टनिवारणके लिए यत्न करता है | तो पाप- 
कर्मके उदयसे कोई पुरुष दुःखी हों तो ऐसे दीन दुःखी पुरुषोंके लिए भी इस करुणाक्षागर 
श्रावककों दान करना चाहिए अर्थात्‌ यथायोग्य दान सेवा करके इन पुरुषोंकी - पोड़ाको भी दूर , 
करना चाहिए। 

पूजामप्यहँतां कुर्या्यद्द प्रतिमासु तद्धिया । 

स्व॒ख्यजञ्ञनानि संस्थाप्य सिद्धानप्यचेयेत्सुवी ॥७३२॥ 

गृंहस्थधर्ममें प्रभुपूजाका विधान--विवेकी श्रावक दान करे, इस कर्तव्यका वर्णन 

करके अब पूजा, भक्ति आदिक कर्तव्योंका विधान करता है । जो सदृबुद्धि शहस्थ हैं उनकी 
कर्तव्य हैं कि वे ग्रहंत भगवानकी पूजा करें । अरहंत भगवान < रंवें गुरास्थानवर्ती प्रमा- 
त्मतत्व हैं । १ ४वें गुणस्थानवर्ती प्रभुको भी अरहंत कहते हैं | पर उस गुरस्थानको तो लब 


_ शाथां छरेरे कि 


अंतर्मुहुत काल है और विशेष निवास और व्यवहार तो १३वें गुणस्थानवर्ती परमात्माका होता 
है । तो जो सयोगकेवलीं हैं, वीतराग सर्वज्ञ अरहंत भगवान हैं उनकी पूजा करना भी सदृबुद्ध 
गृहस्थका कतंव्य है, और जहाँ भ्रंतरज्जके दर्शन नहीं हैं तब अरहंत भगवानकी प्रतिमाकी स्था- 
पना करना, पूजा करना कतंव्य है । प्रतिमाको दृष्टिमं रखकर जो श्रावक्र पूजा करता है वह 
कहीं धातु पाषाणक्री पूजा नहीं करता, किन्तु जिसकी स्थापना की है उसके चारित्रका, उसके - 
गुणोंका स्मरण करता हुआ, वहाँ ही दृष्टि रखता हुप्ना पूजा करता है तो वह भी भरहड्धक्ति 
है । भक्ति भावोंसे हुआ करती है । जिसके भावोंमें अरहंत स्वरूपके प्रति श्रनुराग उमड़ा है, 
ऐसे पुरुषके अरह-्भक्ति हो ही जाती है। तो भ्ररहंतकी पूजा करना अथवा अ्ररहंतकी प्रतिमा 
में अरहंदकी स्थापना करके भ्ररहंतकी पूजा करें और स्वर व्यक्षनोंकों स्थापित करके सिद्धकी 
भी पूजा करें | सिद्धभगवान शरीररहित हैं, उनकी मूर्ति तो बनायी नहीं जा सकती तब सिद्ध 
के वाचक जो अक्षर हैं उनमें ही सिद्धकी स्थापना करके पूजा बतायी गई है ।ऐसे कितने श्रक्षर 
हैं जो कि सिद्ध परमेष्ठीके वाचक हैं ? तो कहना होगा कि सभी अक्षर सिद्धपरमेष्ठीके वाचक 
हैं, क्योंकि सभी अक्षरोंमें ग्रादि करके पद भी बनाया जा सकता है कि जो सिद्धपरमेष्ठीके 
वाचक बनते हैं तब श्र आदि रवर, क ख आंदिक व्यज्ञन इनको स्थापित करके सिद्ध भगवान 
की पूजा रृहस्थ श्रावक करें, इस प्रकार जैसे करुणाबुद्धि और पान्रबुद्धिसि दानका उपदेश किया 
था तो यहाँ भक्तकोी अरहंत भग्वाव और सिद्ध भगवानकी पूजा करनेका कतुंव्य बताया गया 
है। पूजामें पुजक जब अभेदभावसे दलल्‍लीन हो जाता है तो उसकी वह भावपुजा कहलाती है 
झौर जब तक यह सदूबुद्धि रहती है कि ये अ्रहंत भगवान हैं, अनन्तचतुष्टयके घनिक हैं, ऐसी 
जब तक भेदहूप बुद्धि रहती हैं तब तक भी वह सच्ची भक्ति नहीं । उस समय उसकी भक्ति 
में जो गुणानुवाद होता है वह है द्रव्यपूजा अथवा जल चन्दन आदिक द्रव्योंके सहारेसे उनकी 
पूजा करना द्रव्यपूजा कहलाता है । पूजाका ध्येय वया है कि यह भक्त अपने भक्त श्रपने सहज 
ज्ञानस्वभावमें ज्ञानको मग्त कर सके । ऐसी धुन रखने वाला श्रावक विशुद्ध बीतराग सर्वज्ञदेव 
के स्वरूपका चिन्तन करता है, क्योंकि उनके जो शुद्ध परिणमन प्रकट हुआ है वह श्रात्माके 
सहजस्वभावके अनुरूप होता है । उस गुणस्मरणसे सहज ज्ञायकस्वरूपकी दृष्टि जगतो है प्र 
सहज ज्ञायकस्वरूपकी दृष्टि होनेपर परबुद्धि छूटकर स्वयंके ज्ञायकस्वभावमें ज्ञान मग्न हो जाता 
है । तो आ्रात्मतत्त्वमें प्रवेशके लिए यह पूजा साधकतम बतायी गई है । 
सूर्यूधाध्यायसाधुनां पुरस्तत्पादयोः स्तुतिम । 
प्राग्विधायाष्टधा पूजां विदध्यात्‌ स ब्रिशुद्धितः ॥७३ शा 

गृहस्थप्सेसें आचार्य, उपाध्याय व साधुवोंके पुजासहित स्तवनका विधान --ग्ृहस्थ 

५ "तीवकोंके कर्तेव्य क्या हैं ? इस विषयमें श्रव तक यह कहा गया है कि अष्ट मूल गरुणोंका घारण 
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करना श्रावकका प्रथम कतंव्य है श्र्थात्‌ मद्य, मास, मधु पुच उद्म्बर फलोंका त्याग करना 
ग्रनिवाय॑ धर्म है। इसके बाद कहा गया है कि ७ प्रकारके व्यसनोंका। त्याग करना भी अत 
प्रावश्यक है । जो पुरुष श्रष्ट मूल गुणोंकों घारण करेगा, सप्तव्यसनोंका त्यागी होगा, उसीकों 
ग्रधिकार है कि भगवतपुजा करे | तो भगवान जिनेन्रकी प्रतिमा स्थायित करदे; या स्वर ब्यू- 
झन करके शिद्ध यंत्रवी पूजा करें और (फिर बताया है कि चार प्रकारका दान ह देना 
श्रावकका रोजवा कर्तव्य है | चार प्रवारके दानोंमें आहारदान, श्रीपधिदान, श्रभयदान वर 
ज्ञानदान इनकी उत्तरोत्तर विशेषता बतायी है, क्योंकि कल तो हल 
हो काम घलेगा, क्षुतवा एक दिनके लिए दूर हो जायगी श्रीर प्रौपधिसे कछ महीनोके लिए 
आराम मिल जायगा, क्योंकि रोगनिवृत्त हो गया। अ्भयदानसे हा स्दग गर ऑशिमस रहेगा । 
रहनेके लिए कुटो बनवा दिया ग्रथवा श्रन्य कोई अ्भयदान दे दिया कि जिससे वह जीवनभर 
रक्षित रहेगा, किन्तु जानदानस तो भव-भवके संकट दूर हो जायेंगे, वयोंकि जन्ममरण मिंट 
जाय और यह सिद्धप्रभु बन जाय, इससे बढ़कर और वैभव क्या होगा ? इस ज्ञानदानका 
फल इन चारों प्रकारके दानामें सर्वोत्कष्ठ बताया गया है । जिसको विद्यालय खोलकर, छात्रों 
को मदद करके, शास्त्रदान करके अनेक तरहसे केवलज्ञानकी परम्पराका दान कहा है। शभ्रव 
कह रहे हैं यह कि इतने कतंव्योंकी करता हुआ यह श्रावक श्राचार्य, उपाध्याय और साधु 
पुरुषोंकी भी पूजा करे । श्राचाय, उपाध्याय और साधुके चरणोंमें स्तुतिको करके मन, वचन, 
कायकी शुद्धिसे श्रष्टद्रव्योंसे पूजा करे । दर्शनकी वास्तविक स्तुति उनके ग्रुणोंकी स्तुतिस होती 
है और जो साधुवोंके गुणोंपर दृष्टि रखता है उसको अपने गुणोंपर दृष्टि आती है श्रौर गुण- 
दृष्टिसि गुणोंका विकास होता है, इस कारण रत्नन्रयकी मूर्ति श्राचार्य, उपाध्याय और साधवों 
की स्तुति करते हुए पूजा करें। हि 
सम्मानादि यथाशक्ति कतेब्यं॑ च सघमिणाम्‌ । 
ब्रतिनां चेतरेषाम्वा विशेषादब्रह्मचारिणाम्‌ ॥७३४॥ 

गृहस्थधर्ममें त्रह्मचारी, त्रती व इतर साधमिजनोंके सम्सानादि कर्तव्यका विधान-- 
यहाँ तक पञ्चपरमेष्ठिषोंकी भक्ति पूजाका भी वर्णन क्रिया गया था। अब कह रहे हैं कि 
थ्रन्‍्य भी जो साथर्मीजन हैं वे ब्रती हों श्रथवा अरढ्ती हों उनका भी सम्मान यथायोंग्य करना 
चाहिये । संसारकों तोड़ने वाला धर्म जैनधर्म है । इस धर्मके जितने भी अनुयायी पुरुष हैं वे 
सब साधर्मी जन कहलाते हैं। साधर्मी जनोंका सत्संग, साधर्मीजनोंका मिलना कितना महान 
उपकारक है, यह बात रोज-रोजके वातावरखसे भो विदित हो जाती है । तो साधर्मीजव जो 
एक जैनशासनके मार्यमें कुछ न कुछ लगे हुए हैं उनका सम्मान करना भी रत्लत्यकी वृद्धिमें 
-' मददगार होता'है। यद्यपि साधारण ,साधर्मी जन स्वयं रत्नत्रयमें विशेष अग्रणी नहीं हैं तो 
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ञ्नी ये जुैनशसनकें अनुयायी हैँ, इतनी अंडे साधारण जनोंका भी सम्मान कियी जा रह 
हो तो वह भी इस श्र(वककी उद्बतिके लिए, ही है, शीर (फर उनमें जो ब्रती जन है। * चारी 
हैं उनकी झट तो विशेषतया बस्ती चाहिये । यों साधर्मी जुनोंका अ्कुरग भरी झहमसंयमके 
(लए प्रेरणा! देने वाल! होता है । 

नारीभगोरपि बताढयाम्यों ने तिषिद्ध जिनागमे । 

देव सम्म-त दि लोकानामर्विरडेत (७२५४ 


प्रकार बत9 व रहिः साथर्मी नोंका सम्मीनत करना बंता! उसी प्रकार ज्‌ 
तथारी रि हैं. (म्हिं ये है) दी यथायोग्य सम्मान जैन आगममें निषि् 
नहीं है, » तथा ब्रद्माचारिणी छथवा अन्‍य से री महिलावोंका ह 
यथायोग्य न््क खाहिए । व, वे र्माः लप्यें ब्रतधारी दें, रट्नत्रंय्मागे बढ़ने वाली 
भ्रात्पा है। * कारण सम्भी आवश्यक हैं, ० डैलआगममम जितनी जो कुछ सम्मान 
बताया गयीं हट जो लोक झविस्क हें सो ही करना ्वाहिए । | 
जितना सम्भीय | म्मश्लकों ६ आज्ञा दी ब्रकार में श्वेत सि 
भगवानसे लें रण साथर्मी जनों ययायोग्य भेर््ति, (बनय सेवा करनेका अपना 
कृतेब्य सर्भ 


(जन चैत्यगृहादी पा लिर्माणं सावधानता । 
यूथ पम्पद्धिवेयारसति दूष्या नाइवच्चलिशतः (७३५) 
गृहस्थध्सेमें एलतचैत्यगृहादिकों के रू(वधानतया (तर्साणकी डिवेषता-7 विवेकी शीवक 


दयके अनुसार ट । कोई पुरुप मे, बच्चन, यके श्रमसे जी हे कि ँ घनोपाजेन 
बहुत कर ले, शकी बात नहीं है। यदि पूर्वक्ृत पुण्यक्रा उदय हैं तो मामूली 
से श्रममें की वैभव सम्पदाका सई्े संचय होता हैं । जहाँ यह उसे भान हैं वे हाँ यह भें उसके 
तिश्चय हैं कि हुई सम भेरे जत्मावते कोई ली नहीं है दयोंकि वह समागम यी 
गे रागका की होगा ये (बरोचका कारण होगा, | बोई विचित्र घटना ही बनेगी । 
उससे आत्माका क्ये है ? आत्माका लाभ तो अंत्मद प्टसे हैं, तस्वज्ञानमें हैं। ऐसा भी 
उसके निर्शितय है, तंब ४ स्थावस्थीमें जर्वे परिगरह जुटा हट तो उसके यह भीते रहुता 
क्क्द्स परिग्रहका 5 मोग िंसी घाभिक उत्थानमें हो ब घर्णिक उत्यानोंका एक मूल 
साधन्‌ जिनम॒न्दिर क जिनमन्दिरके निर्माएमें भी अपनी सावंधाती रखते हैं । 
(जस प्रकार भी स्प्न कम हो पैर जिन हनिर्माए पी हो उस प्रकारकी भी सावधा 
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ले 


हूं, सो वहां यद्यपि कुछ ने कुछ प्रापमभका दोप लाता है, | पॉकि सारे सामान इकद्धठे करना, 
बनाना, उसमें श्रारम्भवा दोप है, फिर भी यहे बताया गया है आगममे क्षावक्रोंके लिए. कि 
यहां थोड़ा सामथ दोप लगता है, थोड़ा हिसा पाप लगता है, लगन जिनमासदिस्के निर्माण 
का फल विशेष है, उससे बहुत ग्रधिक लोग लाभ लेंगे । देखिय--मनुष्यीगर अभाव पड़ता 2 
द्रव्य, केत्र, काल, भाव । जैसा द्रव्य होता है उस प्रकारका भाव उत्पन्न वा 
किसी द्रती, राज्जन बिरत्तः शञानी पुरयका समागम मिलता & हो उसके सामने बैठकर उस ही 
प्रकारके भाव चलते है भर मोहियोंका, अज्ञातियोंका संग मिलता है तो उस ढंग उसका 
परिणाम होने लगता है । तो जैसे द्रव्यपग, परे मसुप्यका संग प्राप्त हो उस प्रकारके परिणाम 
बनते हैं । कालसे धेमित-- जैसा समय होता £# सा भव इसना है । जैमे ऋह्यमुह॒तेका हक 
प्रातःकालया समय, कैसा ही कर पुरुष हो उननी ऋरतायें कुछ न झुछ अस्तर आद ह॥ 
प्रातग्बालीन सभ्य ही ऐसा है, दोपहरका, शाम्का, राधिका सम्य जैसा मोहीजनोगर गुजरत। 
है, मुबहने समयमें उसपर भी कुछ ने कुछ असर होना 4 । तो जैसा! समय होता है बसा 
प्रभाव भी पड़ता है । तो एस ही सममनता चाहिये कि अभी उेत्र मिलता है वैसा प्रभाव पहला 
है। म्लेच्छ केन्रोमि मूि ध्ोके और ही प्रकारके परिणाम रहते हैं, आयंकेत्रमें शरीर प्रकारके 
रहते है और धरतें, दूकानमे, बाजारमें परिणाम और प्रतगरके रहते हैं । तो मन्दिरमें परि- 
खाममें कुछ न कुछ विधुद्धिती शोर ही बट हि कपामें मंद होती हैं और मन्दिर एक ऐसा 
उत्तम चेत्र है. कि जहाँ भक्तिके परिशाम हेई कपायें मन्द हों । तो ऐसे वेतका, मन्दिखा 
निर्माण करना भी क्ावकका कर्तव्य है। मंदिरमें जब जिनप्रतिमाके दर्णन किये जाते, मूकष्म- 
दृष्टित जब उनकी मुद्राको निरखते हैं तो इस तरहसे निरखा जाता ह कि बहाँ जिसको स्था- 
पना की है उसका चरित्र, उसकी बीतरागता, उसका अतताप इसके ज्ञानमें आने लगता है। 
प्रीर जब साक्षात्‌ अ्रहंतका स्मस्ण होता है" प्रोह ! ऐसे समवशरणमें विराजमान अरहतरेव 
रागद्वेपसे रहित, लोकालोवके जाननह| ९, कैसी उनवी स्थिति है, बरा वही सर्वोत्कृष्ट ऋषद्धि है, 
वही विभूति है श्रीर जगतमें ये सब वैभव पद्णवत्‌ है, निःसार हैं, इसमें छुछ भी सार नहीं 
है, ऐसा उसे परिचय होता है, श्रौर ६ में उत्कर्प वाली उसके भावना जगती है | इस लोकमें 
मुझे कुछ विभूति न चाहिए, केवल एक मेरे क्लानमें विशुद्धि बढ़े और रागद्वेप मोह मेरे दूर 
हों, वस यही विभूति चाहिए, #न्य डद भी मुझे वाञ्छा नहीं है, ऐसा इसका परिणाम होता 
है, और जब जीवके शुद्ध परिणाम होते हैं तो कर्मबन्‍ध भी हा तो विशिष्ट पुण्यकर्मका द्न्ध 
होता है, और ऐसे शुद्ध भावोंमें उसके प्रकाश भी सही बना रहता है । तो जैनमन्दिरोंसे लोग 
प्यल्ाभ लेते हैं, मोक्षमागंका लाभ लेते हैं, अनेक पुरुषोंका कल्याण होता है। इसलिए गे 


मन्दिरोंका निर्माण कराना भी श्रावकॉका कतेव्य बताया गया है । 


गाया छ३८ | ग्श्६ 
सिद्धानामहँताडचापि यन्त्राशि प्रतिमा घुभाः । 
चैत्यालयेषु संस्थाप्य प्राकृप्रतिष्ठापयेत्‌ सुधी ७ ३७॥। 
सागारधर्ममें श्रहंद्‌विस्व व सिद्धयत्रकी प्रतिष्ठापना व संस्थापनाकी विधेयता--जैन- 
मन्दिर बनवाया श्रावकने, श्रब. उस जैनमन्दिरमें क्या चीज विराजमान करनी चाहिये ? 
उसका वर्रान इस इलोकमें किया जा रहा है । वहाँ सिद्ध भगवानके यंत्र और अरहंत भगवान 
की प्रतिमा स्थापित करनी चाहिए । उस प्रतिमाकी प्रतिष्ठा कराकर स्थापित करना पाहिये । 
सिद्ध भगवान तो णरीररहित हैं, इसलिए उनकी तो कोई प्रतिमा बन नहीं सकती है, तब 
किर उनका आकार बनाया जायगा | सिद्ध भगवानके वाचक जो शब्द हैं अथवा जो आदि- 
ग्रादिके अक्षर पाये जाते हैं उनको स्थापना करके सिद्धयंत्र बनाये जाते हैं । थे कितने श्रक्षर 
है? सभी अक्षर ग्राते हैं। तो अक्षरोंसे सिद्धका यंत्र स्थापित करें और श्ररहंतकी प्रतिमायें 
स्थापित करें । और उन प्रतिमाओंका प्रथम प्रतिप्ठापत करना चाहिये पञ्चकल्याणक प्रतिष्ठा । 
यंत्र-मंत्रपूर्वक प्रतिमाश्रोंमें प्रभुकी स्थापना की जाती है, उन यंत्रोंकी शक्तिसे वह प्रतिमा पुज्य 
हो जाती है। ऐसी प्रतिमा और सिद्ध यंत्रोंकी स्थापना करनी चाहिए । श्रावकोंके कतंव्य 
- सम्पूर्ण रीतिसे बताग्रे जा रहे है कि विशेष रीतिसे वतानेपर इस ग्रंथका बहुत विस्तार बन 
जाता है। यहाँ तक इतनी बात बतायी गई है कि भ्रष्ट मूल गुण घारण करें, सप्तव्यसनोंका 
त्याग करें, जिनप्रतिमाके जिन-यंत्रोंकी पूजा करें, चार प्रकारका दान दें, उपाध्याय और 
सधुवोंकी वन्दना करें, जैनमन्दरोंका निर्माण करें और प्रतिमाश्रोंकी प्रतिष्ठा कराकर उनकी 
स्थापना करें | श्रव श्रन्य कतेव्य बतला रहे हैं जो कि श्रावकोंके कर्तव्य हैं । 
अपि तीर्थादियात्रासु विदध्यात्सोद्यतं मनः । 
क्रावक: स च तत्रापि संबरम न॑ विराधयेत्‌ ॥७३८॥ 
श्रावकधर्स में संगपमकी विराधना न करके तीर्थयात्रादिकी विधेयता--विवेकी श्रावक 
तीथे आदिक याधप्षामें अपना मनउद्यमी बनाये और तीर्थ आदिक यात्रा करके संयमकी विरा- 
धना न करे । तोथंवन्दतासे जो पुण्यसंचय होता है और यथासमय भगवानवे चारित्रका स्मरण 
वारके जो वीतरागताके लिए उत्कृष्ट फ्रिलन है वह मोक्षमार्गके लिए बड़ा काम करता है, सो 
श्रावक तीर्थ आदिक यात्रा करे, बड़े हर्पपृर्वंक करे, किन्तु यह ध्यान रखे कि वहाँ संयमकी 
विराधना न हो । जैसे पहाइपर चढ़े तो रात्रिको न चढ़े । जब कुछ उजेला हो तब बन्दनाके 
लिए जाना। रात्रिको चढ़नेपर संयमकी विराघना है, और विशेषकर जैसे चातुर्मासमें और 
कारतिक माह तक भी और कुछ मंगसिर माह तक भी देखा गया है कि राज्रिमें केचवा, लूट 
वर्गरा बहुत हुआ करते हैं, तो उनकी हिसा होगी । यद्यपि ग्रहस्थ लोगोंको इस बातमें मविधा 
बहुत प्राप्त है कि वे राचिको पहाड़पर चढ़ें, बयोंकि ११-१२ बजे तक खाने-पीनेके समय तक 
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पहाड़से वन्‍्दना करके नीचे लौट आते हैं। तो देखिये--यहाँ अपने शरीरकी सुविधासे ही तो 
रा्िमें वन्दना की, लेकिन इस बातके लिए धर्म इजाजत नहीं देता है । अगर भली-भाँति 
विधिपूर्वक यात्रा करनी है तो सुबहसे ही यात्रा करनी चाहिए, चाहे शाम तक जौटकर वापिस 
ग्रा पायें और चाहे एक उपवास हो जाय, कुछ भी हो, लेकिन रात्रिमें तीर्थवन्दना करनेकी 
धर्ममें इजाजत नहीं है, क्योंकि उसमें संगमकी विराधना है । भले ही भाव यह भरते जा रहें 
हैं कि हम वन्दना कर रहे हैं, नीचे अमेक जीव मरते जा रहे हैं, तो यह कोई उचित वंदना 
नहीं, यह कोई विवेकपूर्ण वन्दना नहीं । इस जीवहिसासे बचनेके लिए ही विवेकी पुरुष 
रात्रिमं वन्‍्दनाके लिए नहीं जाया करते हैं । श्रव रही अ्सुविधावोंकी बात तो भला बंत- 
लावो--मौज भी बना रहे और पृण्यलाभ भी मिल जावे तो ये दोनों बातें एक साथ कसे हो 
सकेंगी ? कोई कहे कि दिनमें गर्मी हो जाती है, इसलिए दिनमें वन्दना करना कठिन हैं, 
क्योंकि पैर जलेंगे, तो भाई शीतकालमें वन्दना करो, शीतकालमें तो दिन भर ठंडा ही बना 
रहता है । भव कोई कितने ही प्रश्न इस बाबत उठाये, पर वे सभी प्रश्न शारीरिक मौजको 
हृष्टिमें रखकर उठायेंगे, मगर रात्रिमें वन्दना करनेमें लिए धर्ममें इजाजत नहीं है | तो श्रावक 
जन तीर्थ॑वन्दना श्रादिकके लिए मनसे खूब उत्साह रखें, लेकिन तीर्थ आदिकके समय संयमकी 
विराधना न करें, जीवहिंसा न हो, ऐसी दृष्टि रखकर विवेकपूर्वक तीर्थयात्रा करनी चाहिए । 
तीर्थयात्रा करमेकी भी विधि भली रखना चाहिए । जैसे कि लोग रात्रिकों पहाड़पर चढ़ने 
लगते, तो यह तो बिल्कुल धर्मके विरुद्ध बात है । करनी है यात्रा, पुण्यलाभ ही करना है तो 
संयमसहित दिनमें ही करनी चाहिए । दूसरे--तोर्थवन्दन।में अधिकतर लोग ऐसा सोच लेते 
हैं कि थोड़े ही समयमें जल्दी ही हमारी वन्दना पूरी हो जाय तो भला बतलावो--सहो ढंगसे 
वहाँ वन्दना कहाँ हो पायगी ? व हाँ तो बड़ी जल्दी-जह्दी चलेंगे, कहीं ढंगसे प्रदक्षिणा वगरा 
भी न करेंगे, कुछ भावोंमें निर्मेलता भी न लायेंगे, बस जल्दी-जल्दी दौड़कर सारी वन्दना 
कर श्राये और सनन्‍्तोष कर लिया कि हमारी वन्दना पूरी हो गयी तो भला बतलाओ ऐसी 
बन्दनासे वया पाया ? भरे चाहे दो, तीन, चार आझादि इस तरहकी वन्दनायें न करते, श्रच्छे 
भावसे, सही विधिसे, संयमसहित केवल एक बार ही वन्दना कर लेते तो उससे लाभ भी 
मिलता । अरे जल्दी-जल्दी हापड़-धूपड़का काम करनेसे वन्दनाका सही लाभ नहीं मिल पाता, 
इसलिए बताया है कि वन्दना दिनमें संयम सहित और अच्छे भावोंसे हो । 
हि नित्ये नैमित्तिके चँव॑ जिनबिम्बमहोत्सवे । 

शैधिल्यं नैव कर्तव्यं तत्त्वजैस्तद्विशेषत:ः 0७२६७ 

सागारधर्ममें नित्य, नेसित्तिक, जिनबिस्बप्रतिष्ठादि महोत्सवोंकी यथाशक्ति विधेयताक 
स्मरण--अब श्रावकके भ्रनेक कर्तव्य बताकर इस इलोकमें यह कहंव्य बता रहे हैं कि, वित्य_ 
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ह 
मंहधिनिक डो किधान महोत्सव दिए जाते है उसमें शिविलता ने करनी चाहिए । नित्य मही- 


पव, रोच-रोजके पूजन अभि दिक विधान, शास्त्रसभा ब्रादिक नित्यके आरम्भ है 
इनमें शिथिलता ने लानी चाहिए । छीव एक भावरूप पदार्थ है। सिवाय भावोके, सिवाय 


कब्ज 


ज्ञानज्योतिप्रवाशक और जीवमे बात ही क्या बनीं हैं ? हाँ कर्मोदिय हैं सो जीवमें भाव उल्टा 
हो रहे है, विकल्प मच रहे हैं, व्पियकपायोंके परिणाम होते हैं, पर हुए तो परिणाम ही । 
पदगलकी भांति आत्मा कोई मूतिक चीज नहीं है । यह तो भावरूप श्रात्मा है, तब इसकी 
शान्तिके लिए इस श्रात्माक्रे उद्घारके लिए भावोंकों घुद्ध बनाना है, और भावशुद्धि वर्षमें एक 
दो बार कोई धामिक कार्य कर लेने मान्से न बन पायगी, किन्तु रोज-रोज ही इसका संस्कार 
डालना होगा । जैसे लोग कही १ वर्षमें १०-१५ दिनका विधान ठान लेते, उस विधान 
सम्बन्धी व्यवस्थामें वरीब महीना भरवा समय लग गया । अश्रव उसके बोद वर्ष भरके १६ 
महीने तक धर्मकार्य करनेसे छुट्टी लिए दबंठे रहें, दर्शन, पूजन, ध्यान आ्रादि धामिक कार्यसे 
दर रहे तो भला वतलाग्रो इस तरहसे कहीं 'भावोंमें विश्वद्धि श्रा सकती हैं ? झरे अपने भावों 
को विद्यद्ध बनानेके लिए रोज-रोज अपने उस तरहके संस्कार ढालने होंगे, तब कहीं भाव 
विशुद्ध वन पायेंगे । व देखो-- जिसने बर्षमें महीवा-पच्छह दिन तक जब धामिक उत्सवमें 
प्रपना समय तथा शक्षम थ्रादि लगाया तो वह यों समझो कि अपने सम्मान, यण आदिवोत चाह 
से किया । यदि मोक्षमार्ममें बढ़नेकी हृष्टिस बह धामिक दार्य किया होता तव तो फिर बारहों 
महीने उसका कुछ न कुछ संस्कार बना रहता । इस कारण नित्य महोत्सवर्मे शामिल होना 
बहुत प्रावश्यक बात हैं । उसमें शि धिलता न करती चाहिए, भर भी सोचिये--यहू मनुप्य- 
जीवन हम झापव मिला है तो यह जीवन यों ही वार-वार नहीं मिल पाता । संसारके कीड़ा 
मकोड़ा, पश्तु-पक्षी श्रादिक कितने ही जीव हैं । देखिये--उनव। क्या दुर्दशा हो रही है, ऐसी 
ही दशायें तो कभी हम झ्ापकों भी मिली थी । झ्राज झनुष्य हुए हैं, श्षेप्त मन मिला हुमा है, 
बात बोल लेते हैं, दुसरोका भाव समझे लेते है, अपने भाव यचनों द्वारा कह देते है 


न विनलिनी 
सुधियायें टम झ्रापतों मिली हुई है, ऐसा सुविधापूर्ण मसुप्यभव पानेका लास किस बातमें है 
सो बताओ ?े वया लांसो करोड़ोंका घन जोड़व-र रख जानेमें इस पआात्माका द्वित है ? ग्रे 
जिग्यगी है, मरण समय आायगा, यहोसे मरकर किसी अन्य गतिमें जाना पढ़े 


औ 


गा भीसाए नहीं जा सकता, तो फिर इस बंभवदका संचय 


छू 
कै 


बंट्ादन छा 


० कर जादम आतल्यादा गान 
नही । को वा यदि प्रजा जनोंगे कट झपनी इज्जत धर जानमें कक सा ट्र् 
हद मै नि बह जि:दी लता सात हज अरशद अर सिए अलग सास 8 £ आर ये प्रजाके 
तीम थी परगोति प्र है + गाज जीवन है, यहागि मरण कारने। बा जायेंगे, तो न; ५ 
घाश है १5] ब६ [छू आर, ४६. हेड हें हू. आफ सच्य फूरद:ी दे है साय तप खून बे क्र 
हू क्ड हद न स्स्प्का अकाल के अैकस- ० पट पसशयाइ जज है हक जमकर नम रीडर न्टल्क के हम 
काभा +, कैसे या चरत सब्दार क |? सहादँत कई भआ संमागम सगे जाोयदे निए महू 
रे ् 
का 
अर ञ्ं्‌ श श्र जद 
कदर दर: हे खा किक हार ६ इज ब्रा स्मि न ध् गा स्‍््‌ $ 
४६, “३ ६६ से: सुर पया पे सन) चघील्ूय £ धमं की एक शरण |# | घन है शास्यारिे लडन्‍र 
ड भव्य सह 


लक ह ....._-  पण्चाध्यायी अवचन ह्ादश भाग हि 
: स्वृरूपकी दृष्टि । आत्माके शुद्ध स्वरूपका भान होनां, इस ओर ही लगन होनों, त्नी यह निंशेय 
रखें कि मेरा जीवन है धर्मके लिए । तन, मन, धन,-वचन प्रादि जो कुछ भी प्राप्त हुआ है 
वह सब है. इस धर्मके लिए, न कि आराम, भोग अथवा सांसारिक मौजोंके लिए.। ऐसा 
जिसका निर्णय है वह पुरुष रोज-रोज ही नित्य महोत्सवर्में शामिल होगा, वहाँ शिधिलता-न 
करेगा । इसी तरह जो नैमित्तिक महोत्सव हों, जैसा विधोन हो, . अशष्टाहिका ग्रादिक पद हों, . 
: ऐसे कोई नैमित्तिक उत्सव श्रायें तो उनमें भी शामिले होना चाहिये । भौरु/जो तत्त्वज्ञ पुरुष 
हैं उन पुरुषोंकी तो शिथिलता करनी ही-न चाहिए, क्‍योंकि ऐसे .महोत्सवके: समय “अनेक .. 
विद्वान लोग एकत्रित होते हैं, धर्मचर्चा होती है, ग्रात्मकल्याणकी दिशा वहाँ प्रांप्त होती. है, 
तो इस तरह नित्य कार्योमें, नैमित्तिक महीत्सवोमें और ऐसे प्रासंगिक सभी धार्मिक,कां्गरोमिं... 
शामिल होना चाहिए | वहाँ शिथिलता न करनी चाहिये । ये आर 
संयमो द्विविधश्चैंव विधेयों गृहमेधिभिः | 
त्रिनापि प्रतिमारूप ब्रतं यहा स्वणक्तितः ॥७४०॥ हम 
सागारधर्ममें श्रप्रतिम व सप्रतिम संयमको विशेषता--यद्यपि पुरुषोंको दो “प्रकारकां .. 
संयम धारण करना च्‌.हिंए | वह संयंम दो प्रकारका यों कहा गया है कि किसीके. तो प्रतिमा. 
रूप ब्रत होता है और किसीके बिना प्रतिमारूप ब्रत होता है । जो ब्रतः “नियमपूर्वक अगली- - 
प्रगली प्रतिमाश्रोंमें बहुत-बहुत प्रतिमाश्रोंके - साथ-साथ पालन किये जातें हैं उन्हें अतिमारूप 
ब्रत कहते हैं। गृहस्थोंके अणवा श्रावकोंके ११ -प्रतिमायें होती हैं । जो जितनी प्रतिमाग्रोंको - 
: धारण करता है वहाँ तंककी समस्त प्रतिमाओंका विविपूर्वक पालन होता है.वह तो प्रतिमा. 
हूप ब्रत कहलाता है और ' किन्हींके प्रतिमारूप ब्रेत तो-नहीं है, किन्तु अभ्यास रूंपसे किसी 
: प्रतिमाका पालन किया जा रहा है तो वहां प्रतिमारूप ब्त नहीं: कहा, किन्तु उसे अनियंत-ब्रत 
कहा है । तो प्रतिमारूप बँत॑ धारण करनेमें विशिष्ट कर्मनिजेरा भी है और शुभ केमंवर्स्:भी : 
है। जो श्रावक प्रतिमांरूप ब्त पालन करनूेमें असमर्थ हैं वे अनियत रूपसे पालन करते' हैं । . 
इस तरह प्रतिमारूपं और बिना प्रतिमाके संयम धारण करनेकी ्रवृत्ति गृहस्थजनोंके: होती 
: है । सो ऐसे दोनों प्रंकारमें संयमका घोरण करना: श्रावकका कर्तव्य है और यह कर्तव्य गृहस्थ है 
रुषोंका आत्मकल्यरके अर्थ भी है और विशिष्ट पुण्यवन्धका कारणश्ूत है.। इस तरह पूर्वक्ति 
मूल गुरुके साथ-साथ -ऐसे श्रावकोंकें उत्तम गुणका-ग्रहण करना: श्रावकोंका प्रधान कतंव्य है रु 
० : +.. . तवो- द्वोंदशधा हेचा- बाह्य॒ध्यन्तरभेंदता । | 5. ]<€& का 
े - क्ृत्स्तमेन्यतम वो तर्कोर्य चानतिंवीयसात्‌ ॥एड शा" 7 पा 
.. सागारधर्ममें यथाशक्ति तपश्चरंशंकी :विधेयता--पप॑ १२ प्रकारेंके कहें गए. हैंव ६ 
.. बाह्मतप और ६ अम्येंतरतप । बाह्य तप तो अनशने; ऊनोंदरें; वृत्तिपरसंख्यात/ रंसंपरित्याग,, 
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विविक्त शय्यासन और काय क्लेश आदि ६ प्रकारके हैं और प्रायश्चित, विनय, वैयावृत्ति 

ध्याय, व्युत्सग एवं ध्यान ये ६ बाह्मतप हैं। बाह्य तप यों कहलाते हैं कि इनका सम्बन्ध 

, बाह्य वृत्तियोंसे है । दूसरे लोग भी इन तपोंको जान जाते हैं कि यह पुरुष इस तपको तप 

' रहा है । इस कारणसे ये बाह्य तप्‌ कहलाते हैं । अंतरज्ग तपका अर्थ यह है कि भीतरी परि- 

णामसे जिसका सम्बन्ध है| दूसरे लोग जिस तपको-जान न सकें अथवा जिसे श्रन्य लोग भी 

ने कर सके उसे झ्राभ्यंतर तप कहते हैं । ऐसे दोनों प्रकारकें तपोंको गृहस्थ अपनी शक्तिन 

छिपाकर, अपनी शक्तिका उल्लंघन न करके इनका पालन करे । यह गृहस्थका प्रधान कर्तव्य 

, है। यद्यपि गहस्थजन इन तपोंका पूर्राूूपसे पालन नहीं करते, इसी कारण. १२ : प्रकारके 

: तपोंका आचरण मुनियोंकी कतंव्य कहा गया है, फिर भी अपनी शक्ति माफिक इन तपोंका भी 

तपना गृहस्थोंवग कर्तव्य है । 
उक्त विद्मात्रतोप्यन्न प्रसज्भाद्म यृहित्रतम । 
वक्ष्य चोपासकाध्यायात्सावकाशात्सविस्तरम ॥७४२॥ ेल्‍ 

गहस्थधर्मके संक्षिप्त वर्शनका उपसंहार--यहाँ तक प्रसज्भवश कुछ गृहस्थोंके ब्रतंका 

वर्णांन किया गया है सो वह दिग्दर्शन मात्र है, अर्थात्‌ गृहस्थ किस (दशामें ब्रतकों धारुश 

करता है श्रर्थात्‌ किस पद्धतिसे गृहस्थोंक्रा_ ब्रत चलता है, इसका संकेत मात्र दिया गया है । 

विस्तारपूर्वक वर्णन तो उपासकाध्यायका प्रसंग पानेपर कहा जायगा । यहाँ ग्रंथकांर श्रपने एक 

संकल्पका परिचय दे-रहा है | गृहस्थका ब्रत बहुत विस्तारपूर्वक कहनेंका इसका भाव. है, वह 

कहा जायगा एक स्वतंत्र प्रस्तद्भ बनाकर | यह अमृढ़दृष्टि श्रद्धका प्रकरण है और वहाँ मृढ़दृष्टि 

न होनी चाहिए | इस सम्बन्धमें धर्में धर्मबुद्धिकी बात कुही जा रही है| तो उस प्रकरणके 

अनुसार धर्म दो प्रकारके होते हैं--(१) गृहस्थधर्म और (२) मुनिधर्म । तो यों प्रसंग श्रायगा 

गृहस्थधर्मका, किन्तु विस्तारपूर्वक वर्णन तो कोई स्वतंत्र प्रकरणा करके श्रागेः उंपासकाध्याय 
ग्रनुसार कहा जायगा | ;ल्‍ ह 

यत्तेमूलगुणाश्चाष्टाविशतिर्मूलवत्तरो: । 
नात्राप्यन्यतमेनोना नातिरिक्ता: कंदाचन-॥॥७४३॥॥ 

नगार संतोंके २८ सुलगुशकी स्वतः विधेयता--२८ मूल गुश जो ऊपर -बताये . 

गए हैं वे गुरुवरोंके इस तरहके मूल गुण हैं जैसे कि वृक्षका मूल होता.है। मूल बिना. वृक्ष 

ठहर नहीं ,सकता, इसी तरह मूल गुण बिना (मुनि कहला हो नहीं सकता ।.इस.. कारण ये 

र८ मूल गुण , अतीत आझ्रावश्यक हैं। यों २८.-मूल गुरणोंमें से मुनियोंके न तो एक भी कम 

होता- है और न इनसे कोई अधिक मूल गुण होता है । जैसे कोई- इन मूल गणोंमें किसीमें भी 

क्रेमी रखे तो उसमें साधुता नहीं रहती है और इसके श्रनिरिक्त.भ्रन्य किसी प्रवृत्तिका भी मूल 
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गुण कहलाने लगे तो यह भी बात नहीं बनती है । तो साधुवोंके जो ऊपर २८ मूल गुण कहे 
गए हैं वे सबमें समानरूपसे पाये जाते हैं। इसका पहिले बहुत वर्शन किय्रा गया था कि 
आाचांय, उपाध्याय श्ौर साधु थे तीनों प्रक/रके गुरु एक ही समान २८ मूल गुणके धारी होते 
हैं तथा उत्तर गुणोंमें इन सभी गुरुराजोंका प्रयत्न होता है। इस कारण ये तीनों परमेप्ठी 
गुरुताकी दृष्टिसे समांन हैं और ऐसे गुरुमें गुरुवुद्धि करना सो अ्रमृद्दृष्टि श्रज्ञ कहलाता है । 
सर्वेरेभि: समस्तैश्व सिद्ध यावन्मुनिवन्रतम । 
न व्यस्तैर्व्यस्तमात्रं तु यावदंशनयादपि ॥७४४॥ 
४ समस्त मूल गुस्तोंके धारणसे ही मुनिन्रतकी सिद्धि- २८ प्रकारके जो मूल गुण 
मुनियोंके बताये गए हैं उन मूल गुणोंका सम्पूर्ण रूपसे पालन करनेसे मुनिद्तकी सिद्धि होती 
है । इन मूल गुणोंमें २९ मूल गुण तो श्रात्मसाधना और आरात्मभावसे सम्बन्धित हैं । जैसे » 
महाब्रतोंका पालन, समितियोंका पालन, आवश्यकका पालन, इन्द्रियपर विजय करना और 
७ गुण--शारीरिक क्रियावोंके किस तरह उपदेश करें, किस तरहसे शारीरिक निर्वाह करें, 
उससे सम्बंधित है । जैसे खड़े-खड़े एक बार भे.जन करना, केशलोंच करना, स्नान न करना, 
जमीनपर उठना, सोना आदिक रूपसे निर्वाहकी बातें बतायी गई हैं कि किस तरह वे जीवन 
का निर्वाह बनायें ? तो ऐसे दोनों ही प्रकारका जहाँ सम्बन्ध है, ऐसे दो मूल गुणोंका समस्त 
रूपसे पालन किया जाय तब ही वह मुनित्रत कहलाता है। उनमेंसे कुछ मूल गुणोंका ही 
पालन करें तो उससे मुनिन्नत अपूर्ण रहता है और जितने अंशमें मूल भ्रुणमें न्यूनता होती है, 
समभना चाहिए कि उतनी ही मुनिद्नतमें न्यूनता होती जाती है । 
वदसमिरदिदियरोधो लोचो आवस्सयमचेलमन्हाणं । 
खिदिसयणामदंतमरणं ठिदिभोयणमिेयभत्तं च ॥७४५।॥ 
एते मुलगुणाः प्रोक्ताः यतीनां जैनशासने । 
लक्षाणां चतुरशीतिर्गुणाश्घोत्तरसंज्ञका ७४ ९॥।। 
यतियोंके २८ घुलगुणोंका निर्देश व /उत्तरगुणोंका संकेत--वें २८ गूल इए कौन- 
कौनसे हैं ? उसका वर्णन उक्त गाथामें किया गया है । ५ महात्रत, ५ समिति, ५ इन्द्रियका 
मिरोध, ६ आवश्यकका पालन, क्रेशलोच करना, वस्त्रपरित्याग करना, स्तान न करना, पृथ्वी 
पर सोता, दंतधावन न करना, खड़े-खड़े आहार लेना, एक बार भोजन करना, ये मुनियोंके 
२८ मल गुण बताये गए हैं। इत इूल गुणोंमें यह भली-भाँति सिद्ध होता है कि २१ कर्तेव्य 
तो ख्रात्यपालनके लिए है और ७ कर्तव्य शारीरिक पालनके लिए हैं। यद्यपि मुनिराज शरीर 
से भी अत्यन्त विरक्त रहते हैं, शरीरसे भिन्न ज्ञानमात्र श्रात्मतत्वका अनवरत ध्यानः रखते हैं, 


फिर भी संयमकी सिद्धि इस मनुष्यभवमें करना है और असमयमें मृत्यु कर लेनेसे न॑ "जाने 
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कैसा कहाँ जन्म होगा ? समाधिके बिना मरण करनेसे तो जन्म-मरणकी परम्परा ही बढ़ेगी । 
इस कारण विवेक करके इस शरीरका भी कुछ पालन-पोषण कर लें, तो वह किस प्रकार 
करना चाहिए, उसके वर्णनमें शेषके ७ गुण बताये गए हैं । इस तरह जो मुनियोंके २८ मूल 
गुण जैनशासनमें कहे गए हैं वे मुलतः सभी गुरुराजों द्वारा पालन किए जाते हैं, और इसके 
श्रतिरिक्त 5४ लाख उत्तर गुण कहे गुण हैं, वे भी गुरुजनों द्वारा धारण किए जाते हैं । यहाँ 
इतनी विशेषता जान लेनी चाहिए कि मूल गुणोंका पालन तो गुरुजनोंके भ्रतीत आवश्यक है । 
उसके ब्रिना ये साधु ही नहीं कहज्ला सकते हैं, पर अपने गुणोंका पालन शक्तिके श्रनुसार होता 
है । वे शक्तिको नहीं छिपाते हैं । कारण यह है कि जिन गुरुजनोंने यह जाना है कि ज्ञानस्व- 
रूप आ्रात्मतत्त्वमें ज्ञानकों मग्त किए जानेपर ही कल्याण सम्भव है और इस ही समाधिबलसे 
कर्मोकी निर्जरा हो सकती है और निजंरा होनेपर प्राप्त हुए मोक्षमें ही सर्वकल्याण है, श्रतएव 
इस मोक्ष कल्याणकी धुन रखने वाले साधुजनोंकों और कुछ क्रियायें कैसे सूहा सकती हैं ? तो 
इस ही धुनमें रहने वाले साधुजन उत्तर गुणोंमें पुर्णा शक्ति लगाकर प्रयत्न करते हैं । 

ततः सागारधर्मो वाइनगारों वा यथोदितः । 

प्राणिसंरक्षणं मूलमुभयत्राइविशेषत: ।॥७४७॥ 

सागारधर्म व अनागारधर्म दोनोंमें प्रारिसंरक्षणकी सोौलिकता--उक्त प्रकार जो 
श्रावकों और मुन्ियोंके धर्मका वर्णंव किया है उस धर्मके स्वरूप बतानेके प्रारम्भमें धर्म दो 
प्रकारका है, ऐसा संकल्प करके जो दो प्रकारका धर ब्ताया गया है सो उन दोनों प्रकारके 
धर्मोमिं अर्थात्‌ श्रावक और मुनियोंके धर्मोमें सामान्य रीतिसे यदि एक मौलिक तत्त्वकी बात 
कही जाय तो कहनी चाहिए कि अहिसा ब्रत ही मूल गुणा है । श्रावकोंने भी अ्रपने गुणोंके 
पालनमें अहिसा ब्रतकी पुष्टि की है और मुनियोंक्रे मूल गुणोंमें भी अहिसा बतका ही समर्थन 
किया गया है. श्रर्थात्‌ दोनोंके ब्रतोंका उह्ं श्य प्राणरक्षा है | गृहस्थधर्ममें तो एक देश प्राणरक्षा 
की जाती है श्रौर मुनिधर्ममें सर्वप्रकारसे प्राणिरक्षाकी बात हुआ करती है। ऐसी अ्रहिसा 
मिलेगी दोनों धर्मोके पालनमें । वहां मोक्षमार्ग भी चल रहा हैं और शुभ पुण्यबंध भी होता 
है जिसके कारण जितना संसार शेष रह गया है वहाँ घामिक वातावरण मिलेंगे और ज्ञानस्व- 
रूप निज तत्त्वकी दृष्टि करके कल्याणलाभ हो सकेगा । 
. उक्तमस्ति क्रियारूप॑ व्यासादुव्रतकदस्ब॒कम । 
स्वेमावच्चयोगस्य तदेकस्य निवृत्तये ।७४५८॥। 
सर्वेसावद्ययोगनिवृत्तिक लिये धामिक क्रियाश्रोंका वर्शंन--२८ मूल गुण और श्रावकों 

के ८ मूल गुण तथा दोनोंके उत्तर गुणोंमें-जो कुछ भी कहा गया है वह सब सावद्य योगकी 
निवृत्तिके लिए कहा गया है । सावच्च योग कहते हैं प्राणहिसा होनेको | तो सभी प्रकारके 
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इन कर्तंव्योंमें प्रारिशयोंकी हिसाका परिहार है | भ्रब॒प्राशिहिंसाका मतलब है स्वकीय प्राण- 
हिंसाका त्याग और परजीवके प्राणहिसाका त्याग । रागद्ेेप करके अपने आपमें संक्लेश और 
विपमता बनाना यह तो अपने प्राणोंकी हिसा है, क्योंकि आत्माका प्राण है शुद्ध चैतन्यभावमें । 
शुद्ध चेतन्यभावमें शुद्ध चैतन्यभावको इसमें श्ररक्षा है श्रौर दूसरेके प्राणोंको दुःखाना, उनके 
भावोंमें संक्लेश दिलाना, यह है परप्राणोंकी हिंसा। सो दोनों प्रक्रारकी हिंसाकी निवृत्तिके 
लिए ये स्व ब्रत कतेव्य बताये गए हैं । 
अ्र्थाज्जेनोपदेशोयमस्व्यादेश! से एवं च। 
सवंसावद्ययोगस्य निवृत्तिब्ंतमुच्यते ॥७४९६॥ 
सर्वत्ावद्ययोगनिवृ त्तिकी न्रतरूपता--उक्त श्लोककों स्पष्टीकरण रूपसे कहा जा रहा 
है कि जिन-मतका यह आदेश है कि सर्व॑ सावद्ययोगवी निवृत्ति है और सव॑ सावश्चयो की 
निवृत्तिका ही नाम ब्रत है । सावद्य नाम हैं पापकर्मका । रागढ्रेष मोह परिणाम उत्पन्न होना 
यह ही पापभाव कहलाता है | मोहमें पाप करते हुए प्राणियोंको ग्लानि नहीं आती श्रौर न 
थे अपने आपमें पापवृत्तिको समझ पाते है । यह तो महापाप है । पाप करते जानेपर भी पाप 
समभमें न आये, यह तो महापाप कहलाता है। भला कुछ प्रयोजन नहीं इस जीवका कि 
किसी भी दूसरे जीव या अन्य पदार्थका राग बढ़ाकर कुछ इसको लाभ मिले, लेक्नि यह 
समभता है उस मोहमें अण्ना लाभ---मैंने बहुत कुछ बात प्राप्त कर ली, मैं बहुत सुखी हो 
गया, इस तरहकी धारणा बनाकर मोही जीव परजीवोंसे, परवस्तुवोंसे रागको करता है | तो 
यह है मोहमाव । मोह रागढ्वेष ये ही पापभाव है और इस पापभावक्ी प्रेरणासे श्रन्य जीवों 
के बध हो जाया करते हैं। तो सर्व साध्ययोगमें जीवका कल्याण नहीं है, अतएव उसकी 
निवृत्ति हो जानेको ही ब्रत कहते है । श्रब वह सर्वेसावद्य योग क्या कहलाता है ? उसका स्व*« 
रूप बतला रहे हैं । 
सर्वेशब्देन तत्रान्तबंहिवृ त्तिर्यदर्थतः । 
प्राणच्छेदो हि सावद्ं सैव हिंसा प्रकीत्तिता ॥७५०॥ 
योगस्तत्नोपयोगो वा बुद्धिपुर्वंः स उच्यते । 
सुक्ष्मश्चाबुद्धिपूर्वो यः स स्मृतो योग इत्यपि ॥७५ १॥ 
सर्वसावद्ययोगनिवृत्तिका निरक्‍त्यर्थ--स्वंसावद्ययोग शब्दमें ३ शब्द हैं--सर्व, सावद 
श्रोर योग । साव्रय शब्दमें भी २ शब्द है--स और अवच्य, तो सभी शब्दोंकों निपेक्य करते 
हुए सर्वेसावद्ययोगका स्वरूप कहा जायगा। सर्वका भ्रर्थ है अन्तरज्ञ और बहिरज्ञ वृत्ति प्रथा 
न्‍्यदृध्टिसे भी और बाह्य प्रवृत्तिसि भी अ्रवद्य कार्य करना सो तो है सर्वसावद्य और अन्तह ्टि 


बहिवु लि दोनोंसे उनका त्याग करना सो है सर्वसावच्ययोगनिवृत्ति । तो सर्वसावद्ययोगमें सर्व 
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का अर्थ तो हुआ अन्तरद्भ और बहिरद्ध व्यापार और सावद्य शब्दका ग्रथे हुआ प्राणोंका 
छेद करना । भ्रविध सहित जो ब्रत है उसका नाम है सावद्य । सावद्यका नाम हिंसा भी कह 
सकते हैं ओर योग शब्दका अर्थ है उस सावधद्यके विषयमें उपयोग लगाना । इसका अर्थ हैं 
सर्वसावद्ययोग । तो ऐसा उपयोग जो पापोंमें लगाया जाता है, प्राणिहिसामें जो विचारधारा 
चलायी जाती है तो ऐसा उपयोग दो प्रकारका होता है--(१) बुद्धिपृ्वक उपयोग भ्रौर (२) 
अबुद्धिपूर्वंक उपयोग । बुद्धिपूर्वक उपयोग तो समभमें आ जाता है और कभी-कभी खुद भी 
महसूस किया करते हैं कि कार्य करता अन्य है, पर सुक्ष्म जो श्रबुंद्धिपुवक उपयोग है वह 
ग्रहएमें नहीं झ्रा पाता है, विन्‍्तु पापबन्ध दोनोंमें चलता है । श्रन्तरद्ध और बहिरज्भ दोनों 
प्रकारके प्राणोंका नांश करनेके लिए अपने उपयोगकी प्रवृत्ति करनेका नाम है सर्वसावद्ययोग । 
प्रन्तरद्ध प्राण है चैतन्य ज्ञानदर्शन सुख शान्ति श्रनाकुलतापुवंक रहना । यही है श्रात्माका 
धर्म । जो प्राणी इसका जहाँ विघात ६ वह कहलाता है अन्तरज्भ प्राणका विघात श्र्थात्‌ 
हिस्यकी तरफ परिणामोंका लगाना इसका नाम है सर्वेसावद्ययोग । और बाह्य प्राणोंका नाश 
करना यह है बाह्मप्राणविघात । तो श्रन्तरद्ध सावद्यप्राण हुआ भावप्राणका विनाश करना 
और बाह्मसावद्य हुआ द्रव्यप्राणोंका विनाश करना । तो जब बुद्धिपूर्वक ऐसी हिसा करनेके 
लिए चित्त उद्यमी होता है तो वह हुआ स्थुलसावद्ययोग और कमंविपाकवश भाव हो गए, 
प्रवृत्ति हो गयी प्राणनाशक्रे लिए, पर वे इतना सूक्ष्म हैं कि श्रज्ञातहूप रह गए । तो अज्ञात 
भावोंसे हिसाके [विए परिणामोंका उपयुक्त होना, यह कहलाता है सूक्ष्मसावच्ययोग । तो दोनों 
प्रकारके सावद्ययोगका दोनों हो प्रकारसे त्याग करना सो सवंसावद्ययोग निवृत्ति कहलाता है । 
इस ही निवृत्तिखू्प ब्तका स्वरूप कंहा जा रहा है । 
तस्याभावोनिवृत्तिः स्थाद दत॑ वार्थादिति स्मृति: । 
अंश त्साप्यंशतस्तत्सा सर्वेतः स्वंतोषि तत्‌ ॥७५२॥ 
सर्वेसावद्ययोगकी श्रांशिक निवृत्तिमें श्रांशिक ब्नत व सम्पुर्ण निवत्तिमें सम्पुर्ण ब्रतका 
प्रतिपादन--उक्त इलोकोंमें सर्वंसावद्ययोगक्ा स्वरूप कहा गया है। उस सर्वंसावद्ययोगका 
अभाव होना, इसका ही नाम निवृत्ति कहलाता है, इस ही को ब्रत कहते है । सो यदि वह 
सर्वेसावद्ययोगकी निवृत्ति अंशरूपसे हो रही है तो द्रत भी अंशरूपसे हुआ, यह कहा जायगा । 
और वह सर्वसावद्ययोग निवृत्ति सर्वाशछूपसे है । तो वह ब्रत भी संपूर्ण है, यह कहा जायगा । 
जैसे महाक्तमें सर्वे सावच्ययोग निवृत्ति पूर्णछूपसे हुआ करती हैं, वहाँ हिसा, भूठ, चोरी, कुशील 
. श्रीर परिग्रह-इत पाँचों पापोंका पूर्णरूपसे त्याग है । परिग्रहमें अन्तरज़ु १४ प्रकारके परिग्रह 
श्र बहिरज्ध १० प्रकारके परिग्रह, इन सभी परियग्रहोंका पूर्णतया त्याग है, श्रतएवं वहाँ न 
-भावप्राणकी हिंसा है, ्ल्‌ द्रव्यप्राणकी हिंसा है तथा न बुद्धिपूर्वक हिंसा है, न अबुद्धिपवेक 


हि 
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हिंसा है। भावोंकी दृष्टिसि ये साधु महाराज निरन्तर विशुद्ध रहते हैं श्रौर विशुद्ध भावोंसे 
इनकी प्रवृत्ति होती है और उस प्रवत्तिमें कदाचित्‌ कोई जीव मर भो जाय तव भी भावोंकी 
विशुद्धिके कारण और किसी प्रकारका हिंसाका यत्न रहनेके कारण इनके सावध्ययोग नहीं 
कहा गया है । तो सर्वत्षावद्ययोग होनेका मूल कारण तो अ्रंतरंग परिणाम हैं जिसका परिणाम 
प्रमादयुक्त है, कंषायसहिंत हैं उसके सावद्यग्रोग नियमतः है, शौर जिनके परिरामर्मे प्रमाद 
नहीं है, कषायभाव बसा है उनके सर्वेसावद्युयोगका मूल कारण नहीं रहा है । तो ऐसे सर्व॑- 
सावद्ययोगका मूल हेतु न रहनेके कारण ये गुरुनन सदा सावद्ययोगसे निवृत्त रहा करते हैं, ऐसे 
सर्वसावद्ययोगके त्यागी तीनों प्रकारके गुरुराज एक समानग्रुरु हैं । ऐसे निग्नेन्‍्थ दिगम्बर गुरुवों 
में गुरबुद्धि करना सो अमृढ्दृष्टि अंग कहलाता है । ; 

न सर्वतः सिद्धमेवैतद्वतं बाह्य दयाज्िषु । 

ब्रतमन्तः कषायाणां त्यागः सैवात्मनि कृपा ॥७४३॥ 

ह प्राणिरक्षारूप बाह्य ब्रत व कषायत्यागरूव श्रन्तन्न तकी श्रात्मकृपारूपता--जैंते दो 
प्रकारके होते हैं-(१) अन्तरज्ञ त्रत और (२) बाह्मत्रत | याने भीतरी परिणामोंमें ब्रत 
ग्रौर बाहरमें जीवहिसा न हो सके, इस प्रकारका ब्रत । तो प्राणियोंमें दया करना, किसी 
प्राणीके प्राणोंका विनाश न होने देना, यह तो कहलाता है बाह्यव्रत और अन्तः कषायें न 
होना, विषयकषायसे परिणामका त्याग होना, यह कहलाता है भ्रन्तरद्ध ब्रत। तो अब यहाँ 
सोचिये कि अपने श्रापको अपने आत्मापर कृपा क्या कहलायेगी ? भीतर विषयकषायोंके परि- 
णाम न होता और शुद्ध ज्ञायकस्वछय आत्मतत्वका अनुभव बनाना यह है आत्मापर सच्ची 
क्रुपा । तो भ्रन्तब्रात आ्रात्मापर सच्ची दय: कहलाती है और अन्‍्तत्न तके होते सनते बाह्य ब्रत 
भी धर्ममें सहयोगी बनता है । यदि केवल बाह्यत्रत ही हो और भीतरमें विषयकषायोंका त्याग 


न॑ हो तो वह ब्रत नहीं कहलाता । 
ह लोकासंख्यातमात्रास्ते यावद्रागादवः स्कुटम | 
। हिसा स्पात्संविदादीनां धर्माणां हिंसनाब्चितः ॥७४४॥ 
ग्रात्माके ज्ञानादिप्राणोंके घातक होनेमे रागादि भावोंकी स्पष्ट हिंसारूपता-- रागा- 
दिक भाव लोकके असंख्यातश्रमाण हैं श्रथवा असंख्यात लोकप्रमाण हैं, याने सारे लोकमें जितने 
प्रदेश पाये जाते हैं वे - अ्संख्यात हैं, भोर ऐसे-ऐसे असंख्यात लोकके प्रदेश भी मिला लो तो 
गॉँकी गणना होगी उतनी प्रकारके कषायभांव पाये जाते हैं । जैसे एक क्रोध 


जितने भी प्रदेश हे 
देख लो--किंसीमें किसी किस्मको क्रोध है, किसीमें भ्रन्य किस्मका और उनकी 


कषायकी ही देख 5 । 
डिग्निय देख ज्ञो--किसीमें छोटी कषाग्र हैं, किसीमें बड़ी । तो ऐसे कषायके भेद प्रभेद श्रस॑- 
ख्यात प्रकारके होते हैं, भौर जब तक मे असंख्यात लोकप्रमाण रागादिक भेद रहते हैं दा 

5 तादिक गणोंका विनाश होता रहता है । इस कारणसे उसमें आत्माकी हिंसा 
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होतो रहती है । तो प्रात्महिसा करने वाले जो विपयकपायके परिणाम हैं, ये ही भाव हिसा 
कहलायें है। भावहिंसा बहुत विकट हिंसा हैं जिससे यह आत्मा अपने भीतर ही प्राणोंको 
पीड़ता हुआ्रा, ज्ञानदशंनका व्रिधन करता हुआ्ना यह जीव दुःखी रहा करता है । तो भावहिसा 
से इस जीवकी हानि है | तो जीवको क्लेश क्या है जगतमें ? यही क्लेश है कि जीव अपनी 
भावहिंसा किए जा रहा है, भावमरण किए जा. रहा हैं अर्थात्‌ ऐसे विपकपायोंके परिणाम 
करता है कि जिन परिणामोंमें इसके ज्ञानदर्शन आनन्द आदिक सभी नष्ट होते चले जा रहे 
हैं। कोई सोचे कि मैं किसीका जीवन नहीं करता, किसीका मरण भी नहीं करता, केवल 
अपने घरमें रहता हूं, स्त्री पुत्रोके वीच मौजसे वना रहता हुं तो हमें हिंसा नहीं लगती है, तो 
ऐसा न सोचना चाहिए, भीतरमें जो ये रागादिक भाव बन रहे हैं वे इस श्रात्माकी हिंसा 
कर रहे हूँ, इसलिए आत्मापर दयाधारियोके मोह रागद्वेपके परिणाम नहीं होते । 
अर्थाद्रागादयोी हिसा चास्त्यधर्मों ब्रतच्युतिः | 
गहिसा तत्परित्यागों ब्रतं घर्मोडष्थवा किल ॥७५४५ष७ 

रागादिभावोंकी हिसाझूपता, श्रधसंरूपता व श्रक्नतरूपता तथा रागादिपरित्यागकी 
भ्रहिसारूपता, धर्मरूपता व ब्रतदरूपता--रागढ्ेषके परिणाम होना ही हिसा कहलाती है। 
बाहरमें जीव मरे भ्रथवा न मरे, यदि किसीने मारनेका परिणाम कर लिया तो समझो हिंसा 
कर ली । और मुनि महाराज किसीको मारनेका भाव नहीं रखते, सर्व जीवोपर दयाभाव 
रखते श्रौर वे दयाके भावसे ही समितिपूर्वक विहार करते । कदाचित्‌ विहार करते हुएमें कोई 
छुट्र प्राणी पैरोंके नीचे आकर मर जाय, सुनि महाराजकों पता ही न पड़े, तो उसमें :नको 
हिसाका दोप इस कारण नहीं लगता कि उनके भावोंमें कुछ भी फर्क नहीं आया । तो रागद्वेप 
मोह भाव उत्पन्न होना ही हिसा है । अव यह समझ लो कि हम श्रपनी कितनी हिसा निर- 
न्तर किए जा रहे है ? निरन्तर वलेश संक्लेश रागह्रेप कपाय जगें, ईप्यभाव हों, क्रोध, मान, 
. माया, लोभ आदिक बने हुए हैं तो हम अश्रपने श्रापकी कितनी हिंसा किए जा रहे हैं । इस 
हिसाका फल हैं कि इस आत्माका विकास नहीं हो सकता । यह जीव कीड़ा-मकोड़ा जैसी 
कुयोनियोंमें उत्पन्न होता रहता है । तो यह है भावहिसा । इस भावहिसामें जीवकी बड़ी 
विडम्बना बनती है । तो रागादिक भावोंका होना ही भावहिसा है श्रीर भावहिसाका ही नाम 
अधर्म है । अधर्म कहो या ब्रतसे च्युत होना कहो--पआत्माका जो शीलस्व॒भाव है, आ्रानन्दका 
घर है उस आनन्‍्दधाम श्रात्मतत्त्वसे चिग जाना और दृष्टि बाहरी पदार्थोदी ही रहना, यह 
'कहुलाता है हिंसा | ऐसी हिसा जहाँ नहीं होती है उसे अहिसा कहते हैं । अडिसा ही धर्म ई 
अथवा व्रत है । कहा ही है कि श्रहिसा उत्कृष्ट धर्म हैं, पर अहिसाका अर्थ बया है ? श्रपने 
शापसें खोटे भाव न लावा, रागदप मोहके परिणाम न होने देना, यह भ्रहिसा है, श्रौर यह 
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अ्रहिसा जीवकी रक्षा करने वाली वास्तविक माता है | 

आआत्मेतराजिणामज्रक्षणं यन्मतं स्मृतम्‌ । 

तत्पर स्वात्मरक्षाया: कृत॑ं नातः परञ्च तत्‌ ७७५६१ 

स्वपरप्रारारक्षामें स्वात्मरक्षा--धर्मके सम्बन्धमें यह समझ लीजिए कि यदि रागद्वेष 

मोहभाव नहीं होता है तो वही वास्तवमें धर्म है, अहिंसा है, या है । कभी कोई दूसरे प्राणी 
पर भी दया करता है, दूरारेके शरीरकी रक्षा करता है, उनके प्राणोंको रहने देनेका यत्व 
करता है तो उस प्राणिदयामें, उस दूसरे जीवोंकी रक्षामें भी अन्तः खुदकी दया पड़ी हुई है, 
इसलिए खुदकी दया करनेसे अहिसा हुआ करती है। अपनेसे भिन्न दूसरे जीवोंके, मनुष्योके, 
पशु-पक्षियोंके शरीरकी जो रक्षाबुद्धि करता है अहिसामें, दया करनेमें, तो वह भो अपने आत्मा 
की रक्षाके लिए ही है, क्योंकि दूसरे जीवके घातका भाव नहीं किया और उसकी रक्षाकां भाव 
किया । तो अपना परिणाम शुद्ध रहे, बुभ रहे तो अपना परिणाम भला हो जानेसे भ्रपनी 
रक्षा हुई, और जहाँ श्रपना परिणाम बिगड़ गया वहाँ अपने आपकी हिंसा हो गयी । दूसरे 
जीवॉंकी रक्षाके लिए जो उद्यम किया जाता सो भली-भाँति परख लीजिए कि वह शुभ परि- 
णामोंका कारण है ! यदि अपने आपमें शुभ परिणाम हुए हैं तो दूसरे जीवोंकी रक्षाका भाव 
बनेगा, अन्यथा ऐसे क्रूर मनुष्य पाये जाते हैं कि निरपराध मनुष्योंकी जान तक ले डालते 
हैं । तो जिसके भावोंमें ऐसी क्रूरता बसी है उसके निरन्तर हिंसा लग रही है भर जिसका 
परिणाम शुभ है तो उसको अपने आ्रापकी रक्षा हो रही है | तो जो पुरुष दूसरेपर दया कर्ता 
है वह अपने आपपर दया कर्ता है । उसके फलसे यह खुद भी बड़े लाभमें रहेगा, इस कारण 
दुसरे जीवोंकी दया करना भी अपने झ्रापकी दया करनेके लिए ही है, ऐसा जानना चाहिए । 

सत्सु रागादिभावेषु बन्धः स्यात्कमणां बलातू । 

तत्पाकादात्मनो दुःखं तत्सिद्ध स्वात्मनो बंध: ॥७५७॥। 

रागादिभावोंके होनेपर कर्मंबन्ध व कर्मोदय होनेपर श्रात्मपीड़ा होनेके कारण रागा- 

दिभावोंकी स्वात्मबधकारिताकी सिद्धि - रागादिक भावोंके होनेपर अवश्य ही कर्मका बन्ध 
होता हैं और उस कर्मबन्धका जब उदय श्राँया, जो कर्म बँध गये वे सत्तामें रहते हैंजब तक 
कि उनका विपाक समय नहीं झ्ाता । जब इनक विपाक समय श्राता है तो उस विपाकर्मे 
आत्माकों फिर ढुःख होता है। और इस कारणसे रागादिक भावोंसे अपने आत्माका घात 
होता है, यह बात सिद्ध हो जाती है । और अ्रविक नहीं तो यह समझ लीजिए कि आ्रात्माका 
घात यही है कि” जो आत्मा दुःखोंमें बना रहता है, संबलेशमें रहे, विपदा माने, भय खाये, 
अनेक तरहकी भीत रमें वेंदनायें बनाये, यह ही तो आत्माका बच है। तो आत्माक' 3 कह 
हुआ वयों ! अर्थात्‌ अपने आपको जो विपत्ति वेदना श्रायी, जो प्रपनेको पीढ़ा उत्तन्न हुई तो 
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यह पीड़ा ही खुद समझ लीजिए कि यह ही मेरी बरबादी है । तो ऐसी पीड़ा होनेरूप बरबादी 
जीवकी हुई कैसे ? इस बातप्रर विचार करें । यंह पीड़ा मुझे हुई है कर्मके उदयसे । और कर्म 
का उदय हुआ क्यों ? यों हुआ कि कर्मोका बन्च् किया था। तो जो कर्म बँध गए, सत्तामें 
हैं उनका उद4 तो कभी झायगा । उदय मायने निकलना । जब कर्म निकलेंगे, उनका उदय 
होगा तो उस कालमें जीवको दुःख होगा । तो कर्मोदयसे हुआ दुःख ओर कर्मोदय हुआ बन्धके 
कारण और बन्ध हम अपने बुरे परिणामके कारण, रागद्वेष मोहके कारण । तो इससे 
सप्रक लीजिए कि रागद्वेष मोह करनेमें अपने आपकी हिसा करते हैं, इस कारण! विषय कषाय 
जो आात्माका अ्हित करने वाले हैं उनसे अपने श्रापको बचाये रहना, यही वास्तवमें धर्म है । 
ततः शुद्धोपयोगो यो मोहकर्मोदयाहते । 
चारित्रापरनामैतदू ब्रतं निश्चयतः परम ॥॥७५५॥ 

मोहकर्मके भ्रनुदयमें श्राविभु त शुद्धोपयोगके ही चारित्रत्वकी निश्चयसे सिद्धि--उक्त 
विवेचनमें यह बात भली-भाँति सिद्ध कर दी गई कि रागादिक भावोंके उत्पन्न होनेका नाम 
हिंसा है और रागादिक भाव न उत्पन्न हों तो इसका नाम अहिसा है | तो रागादिक भाव 
यद्यपि दो प्रकारके हैं--(१) थुभराग, (२) अशुभराग । शुभरागसे होता है पुण्यबंध रआनौ 
श्रशुभरागसे होता है पापबंध, लेकिन आत्माके ज्ञान, दर्शन, झ्रानन्द आ्रादिक गुणोंका घातनत्ीं 
रागादिक मान्रसे हो जाता है | इस कारण शुभराग अथवा अशुभराग ये दोनों ही झ्रात्माक 
हिंतकारी घीज नहीं हैं । तब यह निर्णय करना चाहिए कि मोहनीयकमंका उदय जहाँ नही 
रहा, और प्रात्माका शुद्धोपपोग बने याने रागद्वप न होकर केवल ज्ञानज्योतिस्वरूप निजो 
प्न्त:अनुभव हो कि मैं ज्ञानस्वरूप हूं, ऐसा अनुभव करने वालेको फिर परपदार्थोकी परिण॒ति 
के कारण किसी प्रकारके क्लेशका अनुभव नहीं होता । डंसे मानो दुनिया विरोधमें पड़ती है, 
निन्‍दा कर रही है, तो यह्‌ सोचता है कि यह दुनिया जिसको जान रही है वह मैं नहीं हूं । 
मैं तो एक ज्ञान॑ज्योतिस्वरूप हूं, इसका' लोगोंको परिचय है कहाँ ? तो लोग जिसका लक्ष्य 
करके कह रहे हों उसकी कह रहे हैं, मैं तो एक अपूृत्त ज्ञानमात्र हुं, ऐसे इस ज्ञानमात्र सहज 
सत््वरूप मुझ आत्माको लोग पहिचानते ही नहीं हैं। लोग मेरा क्या विरोध करेंगे ? अथवा 
'मुझको क्या कह सकेंगे ? मैं तो उससे निराला अमृत ज्ञानमात्र हूं। जिसने अपने अन्तःस्वरूप 
का परिचय पाया है उसको दूसरेकी परिणतिक्रा कोई खेद नहीं होता है, और इसी कारण 
- प्रशंसा सुनकर भी यह 'राममें हर नहीं मानता है । लोग जिसे देखकर प्रशंसा कर रहे हैं वह 
तो मैं हूं ही नहीं । मैं तो एक ज्ञानमात्र अमूर्त आत्मा हूं । तो जिसने अपने - श्रन्तःस्वरूपका 
परिचय पाया है उसको क्लेश नहीं होता । ठो मोहनीयकमेके उदयसे रहित जो आत्माका 
शुद्धोपयोग है उसोका च/त चरित्र है और वही वास्तवमें उत्कृष्ट ब्रत कहलाता है। 
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चारित्रं निजराहें न्यायादप्यस्त्यवाधितम । 
सर्वस्वार्थक्रिपामहँच सार्थनामास्ति दीपवत्‌ ॥७३६।॥ 
चारिन्रकी निर्जराहैतुरूपता--ेंहे चारित्र निजेराका कारण है। चारित्रका अर्थ है-- 
आत्माका जैसा सहंज ज्ञानस्वश्टप है उस सहज ज्ञानस्वरूपमें रम जाना, इसको कहते हैं 
घारित्र । जो पुरुष ज्ञानस्वरूपमें ज्ञानमें रम रहा है अर्थात्‌ जिसके ज्ञानमें ज्ञानस्वहूप यह अंतः 
आत्मतत्व समायोा हुमा है उसके कर्मनि्जरा 'होती ही है। तो चारित्र निजैराका कारण है, 
यह बात आगमसे ग्रबाधित रूपसे सिद्ध है। यह चारित्र ही स्वार्थक्रिया करनेमें समर्थ है । 
स्वार्थक्रियाका अर्थ हैं कि आत्माका आनंद प्रकट होना, आत्माकी शुद्धि प्रकट होना, कल्याण 
होना, यह बात इस चारित्रसे बनती है, इस कारण यहें चारित्र क्रियाकारी है। जैसे दीपक 
का अर्थ हैं-जों दीप दे, प्रकाश दे, दीघ्त कर दे, तो यह दीपक प्रवाशन क्रियाका यथार्थ 
नाम वाला दीपक है । इस प्रकार यह चारित्र जो आत्मस्वरूपमें रमा दे, जिसके कारण कर्मों 
की निजरा होती हैं, तो कर्मनाश क्रिया करनेमें यह चारित्र समर्थ है, इस कारण ही चारित्र 
को क्रियाकारी कहा गया हैँ । ॥े 
हढें: शुभोपयोगोषि ख्यातश्चारित्रसक्ज्ञया । 
स्वार्थक्रियामकुर्वाएः सार्थनामा न निएचयात्‌ ॥७६०७ 
किन्तु बन्धस्थ हेतुः स्यादर्थात्ततत्यनीकवत्‌ । 
नासौ वर वरं यः स तापकारोपकारकृत ॥७६१॥ 
नापकारोपकारकइत शुभोपयोगको झढ़िसे चारित्रसंज्ञा--शुभोपयोगमें भी सिद्धान्त 
ग्रन्थोंमें चारित्र कहा गया है शुभोपयोगमें । यह भी उपचारसे कहा गया है । कारण पह हैं 
कि जो शुभोपयोग करने वाला सम्यस्दृष्टि पुरुष है उसके साथ अंशरूपमें शुद्धोपयोग भी चले 
' रहा है । अ्रृतएणव उस आंशिक शुद्धोपयोगको साहचर्य॑से शुभोपयोग कहा जाता है । शुभोपयोग 
का जो अर्थ हैं उसका जो वाच्य बनता है उसका चारित्र किस रूढ़िसे समभना चाहिए ? तो 
रूढ़्सि शुभोपयोग की चारित्र कहा जाता, पर हुभोपयोगका जो सही अर्थ है, रागांशको बताने 
वाला है, ऐसा वह छुभोपपोग चारित्र स्वार्थक्रियाके करनेमें समर्थ नहीं है, भले ही शुभोप- 
योगको चारित्र कहा गया है । अश्ुभोपयोगसे निवृत्त होना और श्ुभोपयोगर्मे प्रदृत् होता 
बारित्र कहा गया है तो परके साहचर्येसे कहा गया है, पर वह चारित्र नहीं, उसमें विशि 
बन्ध है, पर कर्मोकी निजरा नहीं हो रही है । उसके साथ मिले हुए आंशिक बुद्ोप- 
है, तो रूढ़िसे कहा जाने वाला यह 'शुभोपयोग चारिन्न कर्मोकी निर्जरा करनेमें 
समर्थ नहीं है। इस कारण इसकी चारित्र नहीं कहा । सारांश यह है कि 'किसी भी धार 
राग्द्रेष न हो, अत्यन्त विकव्परहित अवस्था बने तो ऐसी स्थितिमें' श्रात्माका जो गुड़ सहज 
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ज्ञान वरूप है उसका अनुभव प्रकट होता है और उस अनुभवमें भव-भवके कर्मोको नष्ट 
करनेका सामथ्य॑ पड़ा हुआ है । तो निश्चयसे चारित्रका कारण तो शुद्धोपयोग है, शुभोपयोग 
रूप चारित्र कर्मनिजरा करनेमें समर्थ न होनेसे यथार्थ चारित्र नहीं है | वह तो शुभ कर्मबंध 
का कारण है, अतएव उसे तो आात्माका विपक्षी कहा जाना चाहिए । इस शुभ प्रवृत्तिको श्रेष्ठ 
चारित्र नहीं कहा जा सकता । यह शुभोप॑योग आत्माका उपकार करनेमें समर्थ नहीं है, और 
साथ ही यह भी समभना चाहिए कि आत्माका यह अपकार भी नहीं करता है । देखिये-- 
इन शब्दोंमें कितना रहस्य समझा दिया ? देवपूजा कंरना, प्रभ्ुभक्ति करना, जाप, सामार्यिक 
श्रादि करना, स्वाध्याय करना, पात्रदान करना आदिक । जो श्रवावकोंके किए जानेसे श्ात्माका 
यदि कर्म निजेरारूप उपकार नहीं होता तो इसका अ्रपकार भी नहीं होता । आत्मामें साव- 
घानी तो रहती है, श्रच्छें भावोंकी शोर तो बना हुआ है, पात्रता तो उसमें बनी हुई है कि 
किसी भी समय रागद्वेषादिकके विकल्प शान्त हों । तो वह अपने आत्माका छुद्ध अनुभव कर 
सकता है, जिस कारण शुभोपयोगक्रो अपकारी भी नहीं कहा जाता चाहिए, किन्तु अशुभोप- 
योगकी निवृत्तिके लिए शुभोपयोग ढालके समान है और इुद्"ोपयोग कर्मंनिजरा करनेके लिए 
शस्त्रके समान है । जैसे शुद्ध करने वाले रुभटकों ढाल और तलवार दोनोंकी श्रावश्यकता 
हं.ती है । ढाल तो शह्रुके प्राक्रमणक्ा बचाव करने वाला होता है श्रौर तलवार शत्रुपर प्रहार 
करने वाला होता .है, इसी तरह हम आपकी जो शुभ ब्रतक्कियायें हैं--दर्शन, पूजन, ब्रत संयम 
आदिक ये सब अशुभोपयोगरूप शन्नुको दूर करनेमें ढालकी तरह काम करती हैं । जब शुभोप- 
योगमें हमारा चित्त लगेगा तो अशुभ क्रियाकी बात न होगी । तो अशुभ, खोटे भावोंकों इसने 
बचा दिया, दूर कर दिया तो शुभोपयोगने छलका काम किया और जब रागद्वंषरहित श्लात्मा 
का जो सहज ज्ञानरवहूप है वह ज्ञानस्वरूप जब ज्ञानमें श्रा रहा है तो प्रविकार ज्ञानस्वरूंव 
ज्ञानमें ग्राया, उस स्थितिको कहते हैं ६द्धोपयोग । तो इस शुभोपयोगके' प्रतापसे भव-भवके 
बाँघे हुए कर्म क्षणमान्रमें दूर हो जाते हैं । तो हम आपको दोनोंका सहारा लेनेकी इस समय 
स्थिति है । शुभोपयोग भी करें, किन्तु ध्यान अपना यही बनायें कि शुभोपयोगसे भी हटकेर 
हमें घृद्ध निविकार ज्ञानस्वरूपके उपयोगमें रहना चाहिए । तो इस तरह शुभोपयोग रूप ढाल 
से खोटे परिणाम रूप शत्रुसे श्रपना बचाव करते हुए शुद्धोपयोगरूप तीक्ष्ण शस्त्रसे इन कर्म॑- 
शत्रुओंको विनाश कर लेगा चाहिए । 
विरुद्धकार्यकारित्वं नास्यासिद्ध विचारसात्‌ । 
बन्धस्यकान्ततो हेतोः शुद्धदन्यत्रसंभवात्‌ ॥७६२॥ ; 
शुभोपयोगकी विरुद्धकार्यकारिता--यहाँ बात बतायी जा रही है कि शुभोपयोग विस्द्ध 
क्रिया करने वाला है । उपर बहते हैं अ्रपनां चित्त लगानेको । जहाँ ज्ञान लगाया, बुद्धि 


रछ्ड | पंचाध्यायी प्रवचन द्वादेश भाग 


जुड़ी, जहाँ अपनी बुद्धि लग रही है उसे कहते हैं कि उपयोग लग रहा है | तो उपयोग होते 
है तीन प्रकारके--( १) थुभोपयोग, (२) प्रणुभोपयोग और (३) जुद्घोपयोग । हिंसा, भूठ, 
चोरी, कुशील, परिग्रह-- इन पापीमें रहनेका नाम है भ्रशुभोपयोग । सप्तव्यसन, ईर्ष्या, मात्सय॑, 
कृपाय आदिंक जहाँ इन्द्रियविषयोंका पोषण होता है वह कहलाता है अशुभोपयोग । तो प्रशु- 
भोपयोग तो बहुत ही गंदी वृत्ति है, इसके कारण कुयोनियोंमें जन्म लेना पड़ता है। संसारमें 
सलनेका कारण यह अशद्युभोपयोग ही तो है। दूसरा है ्युभोपयोग । देव, शास्त्र, गुरुमें श्रद्धा 
करना, वहाँ ही प्रीति भक्ति रखना, धर्मके हेतु अपना तन, मन, धन, चचन न्यौछावर करना 
भ्ौर देवमें देवबुद्धि, धर्ममें धर्मवुद्धि भर गरुरुमें गुरुबुद्धि करना, ब्रत संयमसे रहना, दुःखी जीवों 
पर दया रखना--यह सब शुभोपयोग कहलाता है। सो शुभोपयोग कर्मकी निर्जरा करनेमें तो 
समर्थ नहीं है, क्योंकि इसके साथ रागांश लगा हुआ है, लेकिन शुभोपयोगके होनेसे वह भशु. 
भोपयोग तो दूर हो गया | अरब पापरूप परिणाम तो न रहे, तो शुभोपयोग एक ढालकी 
तरह है । इसने अ्शुभोपयोगसे रक्षा की, लेकिन कर्मनिजेरा तो न हो सकी । कर्मनिजेरा होगी 
श्रात्माके शुद्धस्वरूपकी हदृष्टिसे । लोग इतनेमें तृप्त हो जाते हैं कि मैंने पुजा कर लिया और 
बोल दिया कि अष्टकर्मोके विध्वंसके लिए धूप चढ़ाता हू तो इससे कहीं कर्मोका ध्वंस नहीं 
होता । वह श्रशुभोपयोगकी बात है। उस क्रियासे अशुभ गंदे पापका बगाव हो गया, इतनी 
बात तो युक्त है, पर उस शुभोपयोगमें यह सामर्थ्यं नहीं है कि कर्मोकी निर्जरा कर दे, वलिकि 
शुभोपयोगसे पुण्यबंध हुआ और पृण्यबन्धसे होगा क्या कि उसका जब उदय होगा तो देव 
बनेंगे अथवा राजा-महाराजा बनेंगे, भोगसामग्री मिलेंगी तो उप्तसे मोक्षकी बात तो नहीं मित्र 
सकती, इस दृष्टिसे बताया जा रहा है कि शुभोपयोग विरुद्ध क्रिया करता है | जैसे घी का 
लगाना तो ठंडक पहुंचानेके लिए है, लेकिन वही घी अगर गर्म हो जाय तो उसकी छींट भी 
शरीरपर पड़ जाय तो बहुत बड़ा संताप उत्पन्न करती है | तो जो घी ठंडक पहुंचानेके लिए 
होता है वही गर्म होनेपर संताप उत्पन्न करता है । इसी तरह रक्षण मिलनेके कारण यह शुभो- 
पयोग त्यागरूप धर्म भी कर्मनिजेरा नहीं कर पा रहा है, किन्तु पुण्यबंध कर रहा है और उसके . 
उदयमें जीवको जन्म-मरण ही करना पड़ेगा । उससे कहीं कर्मनिर्जरा न होगी, मोक्ष न श्रा8 
होगा । इस कारण शुभोपयोगको विरुद्ध क्रियाकारी ही बताया गया है । सारांश यह है कि 
धुभोपयोग और अशुभोपयोग इन दोनोंसे दूर होकर अविकार ज्ञानस्वभावकी हृष्टिमे रहनेमें ही 
प्रात्माका हिंत है । 
नोह्य प्रज्ञापराधत्वान्निजरा हेतुरंशतः । 
ग्रस्ति नाबंधहेतुर्वा शुभो नाप्यशुभावहः ॥७६३४७ 
शुभोपयोगमें नि्जराहेतुत्वका श्रभाव--कोई ऐसी शद्भु। न करे कि शुभोपयोग तनिरजेरा 
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का हेतु ही किसी अंशमें हो जाता है| - यदि किसीके ऐसो श्र होती हो. तो उसे बुद्धिका 
दोष ही समझना चाहिए । कारण यह है कि शुभोपयोग और अशुभोपयोग दोनों ही निर्जराके 
कारण तो हैं ही नहीं, किन्तु सम्बरके भी कारण नहीं हो सकते | शुभोषयोग तो शुभ बन्धका 
कारण है, श्रशभोपयोग ग्रशभ बन्धर्का कारण हैं। दोनों ही कर्मबन्धके कारण हैं और कर्मबंध 
जितने हैं वे सब आत्माके लिए अहितरूप हैं । तो यों शुभोपयोग कर्मनिजराका कारण नहीं 
और कर्मसम्वरका भी कारण नहीं है, शुभोपयोगमें जो शुभपना श्राया है वह रागांशके कारण 
थ्राया है । हाँ, किसी शभ शिवस्वरूप सत्त्वमें उसका उपयोग लगा है, पर लगा है रागपूर्वक 
झ्रतएव रागांशका साहित्य होनेसें वह शुभोपयोग कर्मनिजरा और कर्मंसस्वरका कारण 
नहीं है । 

कमदानक्रियारोधः स्वरूपाचरणां च यत्‌ । 

धर्मः शद्धोपयोगः स्थात्‌ सैष चारित्रसंज्ञक ॥७६४॥ 

',.... कर्मादानक्रियारोधरूप स्वरूपाचरणकी धर्मरूपता, शुद्धोपयोगरूपता घ॒.चारिन्ररूपता- 
कर्मोके ग्रहण करनेकी क्रियाका रुक जाना, इस ही का नाम स्वरूपाचरण- है .4 जो स्वरूपा- 
चरणशा चारित्र है वही धर्म है, वही श॒द्धोपयोग है और वही वास्तवमें यथार्थ चारित्र है । स्वं- 
रूपाचरणका ग्रथ है कि स्वरूपमें श्राचरण करना, तो उपयोग स्वरूपमें रम जाय, वहां . रागे- 
हेषकी. वृत्ति न जगे, इसको ही स्वरूपाचरण चारित्र कहते हैं । जिस झ्ात्माके स्वरूपाचरुण 
चारित्र प्रकट ।होता है उसके कर्मोके ग्रहणकी क्रिया रुक जाया करती है | तो स्वरूपाचरण 
चारित्र होनेपर कर्मबन्ध करनेकी क्रिया नहीं रहती है । यही धर्म है, क्योंकि आत्मा यहाँ 
अपने कैवल्थकों अ्नुभवने वाला बन गया । ह्वितीय पदार्थकों ग्रहणा करनेका सम्पर्क न रहा, 
इसी कारण इसे शुद्धोपयोग भी कहते हैं | जो शुद्धोपयोग है, जहाँ रागद्वेषकी वृत्ति नहीं जगती 
है, केवल ज्ञाताहष्टा रहनेकी स्थिति है, ऐसे स्वरूपको ही चारित्र कहा करते हैं। तो यथार्थ 
चारित्रका स्वरूपाचरण स्वरूप है । 

चारित्तं खलु धम्पो धम्मो-जों सो समोति शिहिद्रो । 

मोहक्कोहविहीणो परिणामों श्रप्पणो धम्मो ॥॥७६५॥ 
मोहक्षोमविहीन श्रात्मपरिणामरूपता व धर्मरूपता--अन्य ग्रन्थोंमें भी चारित्रका 
इसी तरह वर्णन किया गया है । चारित्र निश्चयसे धर्म होता है और धर्म वही हो सकता है 
जो उपशमरूप हो ।रागद्वेष न जगकर केवल एक समतारूप जो बन रहा हो उस ही को 
चारित्र कहते हैं, ऐसा यह चारित्रमोह और -क्रोधादिकसे रहित है तो आ्रात्माका ऐसा परिणमन 
जहाँ मीह श्र क्रोध न हो वही आत्माका धर्म कहलाता है । विकार भाव दो तरहके होते 
हैं--(१) दर्शनमोहनीकृत, (२) चारित्रमोहनीकृत । दर्शनमोहकृत विकार है मोहभाव और 
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बारित्रमोहकत विकार है रागद्वेष भाव। रागद्वेष चारों कषायरूप हैं। क्रोध, मान, माया, 
लोभ, ध्नमें क्रोध और मान ये द्वेषहूप कषायें हैं, माया और लोभ ये रागरूप कपायें हैं । तो 
पों सर्वप्रक।रके रागह्ेब भावोंसे रहित हो जाना, ऐसा जो आआत्माका उपयोग है वह धर्म बताया 
गया है । तो स्वरूप समवस्थान नामक परिणति ही कर्मनिर्जराका कारण है और वही चरित्र 
कर्म सम्वरका कारण है । इससे यह ही निर्णय करें कि इससे ही कर्मनिज॑रा और कर्मंसम्वर 
होता है । ह 

ननु सहदर्शनज्ञानचा रित्रेमोक्षिपद्धतिः । 

समस्तैरेव न व्यस्तैस्तत्कि चारित्रमात्रया ॥७६६॥ 

सम्गरदर्शन, सम्यम्ज्ञान व सम्यक्चारित्र इन तीनोंसे मोक्षपद्धति होनेसे केवल चारिद्र 

को धर्म कहे जानेके श्रनोचित्यको शंवाकारकी श्राशंका--अब यहाँ शद्भाकार कहता है कि 
मोक्षमार्ग तो सिद्धान्त ग्रन्थोंमें बताया गया है। सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र 
इन तीनोंके द्वारा मोक्षमार्ग होता है अर्थात्‌ तीनोंकी मिलकर मोक्षमार्ग कहा है। जहाँ ये 
तीनों ही मिलें सो मोक्षमागं है | व्यस्तको नहीं बताया गया श्र्थात्‌ खाली सम्यन्दर्शन हो, 
सम्यग्ज्ञान हो या केवल सम्यक्चारित्र हो उसे मोक्षमार्ग नही कहा गया है। फिर इस प्रकरण 
में केवल चारित्रमात्रकों मोक्षमार्ग क्‍यों कहा जा रहा है ञ्रथवा केवल चारित्रकी बात 
बतानेसे क्‍या प्रयोजन है ? जो दक्त प्रकरणमें बताया है कि चारित्रसे कर्मकी निरजेरा होती 
है, कर्मंका सम्वर होता है, तो निरजंरा और सम्बाकर होना ही मोक्षमार्ग है। वो मोक्षमार्ग 
क्रेवल सम्यग्द्शन या सम्यग्ज्ञान या सम्यक्चारित्रसे नही कहा गया है, फिर यहाँ चारित्र मात्र 
की बात बतानेसे कौनसे कार्यकी सिद्धि हो सकती है ? इस कारण केवल चारित्रसे सम्वर 
मिर्जरा न कहना चाहिए, किन्तु रत्नत्रयसे सम्वर निर्जरा वहना चाहिए। 

सत्यं सहर्शनं ज्ञानं चारित्रान्तर्गंतं मिथः । 

त्रयाणामविनाभावादिदं त्रयमखण्डित॒म ॥॥७६७॥ 

सम्यफचा रित्रमें सम्यग्दर्शन व सम्यस्ज्ञानका श्रन्तर्भाव बताते हुए उक्त शंकाका समा- 

धान - शंकाकारकी उक्त शद्धाका इस श्लोकमें समाधान किया गया है। शंकाकारने जो यह 
कहा है कि सम्यग्दर्शन, संम्यग्जान और सम्पकूचारित्र इस तरह ग्रलग-अलग रहकर 0 
नहीं बताया गया है, सो तो ठीक है, लेकिन यहाँ यह दृष्टि देनी चाहिए कि सम्यग्दर्शन प्र र्‌ 
अन्तर्गत हैं । जहाँ सम्यकचारित्र कहा जाय वहाँ सम्यग्शान तो स्वयं सिद्ध 
इन तीनोंका अविनाभावी होनेके कारण इन तीनोंका होना खंडित बना 
शिसे देखें तो यह विदित होगा कि जहाँ सम्यग्दर्शन है वहाँ सम्य- 
बी अंशमें पाये ही जाते हैं। जहाँ .सम्यग्जञान है वहाँ सम्य- 


सम्यग्ज्ञान चारित्रके 
होता हैं श्रीर इस तरह ६ 
हुआ है । और भो सूक्ष्म दृष्टिसे देखे 
पा और सम्यकूचारित्र भी किर्स 
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गदर्शन और सम्यकचारित्र भी किसी अंशमें पाये ही जाते है, और जहाँ सम्यक्चारित्र .है वहाँ 


'सम्यग्द्शन और सम्यग्ज्ञान भी किसी अंशमें पाये जाते - हैं। तो चारित्रके कहनेसे सम्यग्दर्शन 
'और सम्यग्ज्ञनत्रा स्वयं ही ग्रहण हो जाता है। तो इन तीनोंकी श्रविनाभाविता होनेके कारण 
'ये श्रखण्डित रूपसे तीनों हो सिद्ध हो जाते हैं । यद्यपि इन तोनोंमें पूर्णांता क्रमशः बतायी गई 


है, सम्यग्दशंन पूर्ण पहिले होता है, उसके पश्चात्‌ सम्यग्ज्ञान पूर्ण होता है और सम्यकज्ञान 


'पूर्णो होनेके पश्चात्‌ सम्यकूचारित्र पूर्ण होता है । जिसे गुणस्थानके क्रमसे भी इस तरह कहा 


जा सकता है कि सम्यमग्ज्ञानकी पूर्णेता क्षायिक सम्यक्त्वमें मानी गई है श्ौर वह चौथे गुरण- 
स्थानसे लेकर ७वें गुंणस्थान तब में कहीं भी हो सकती है। सम्परज्ञानकी पूर्णता १३वें गुण- 
स्थोनमें मानी गई है और सम्यकचारित्रकी पूर्णाता '१४वें गुणस्थानके श्रब्तमें मानी गई है। 
तो इस तरह पूर्णंताकी दृष्टिसे इन तीनोंमें यह क्रम बताया गया है, लेकिन जहाँ सम्यग्दर्शन 
है उसके साथ ही सम्यम्जान भी %रकट हो जाता है | तो ये तीनों हो एक साथ रहा करते हैं। 
इनमें किसी भी प्रकारको बाधा नहीं है । कोई यहाँ ऐसी शद्भू] रख सकता है कि सम्यक्‌- 


:*चारित्रकी पुर्णता तो जहाँ मोहनीयकर्म नष्ट हो जाता है वहाँ माना जाना चाहिए। मोहनीय- 
'कर्मका समूल नाश हो जाता है १०वें गुणस्थानक़े अ्न्तमें । तो सम्यकचारिश्र पूर्ण सम्यक्‌ 
'होता है १२वें गुणस्थानमें श्रोर सम्यग्ज्ञान पूर्ण हुआ करता है १३वें गुणस्थानमें । जहाँ कि 


केवलज्ञान होतां । फिर पूर्णाताका यह क्रम सही कैसे कहा जा सकता है ? समाधान इसका 
यह है कि सम्यक्चारित्रको पूर्णता मोहके नष्ट हो जानेपर भी तब तक नहीं मावी गयी है 
जब तक योग मौजूद है । मोह और योग दोनोंके होनेसे चारित्रमें कमी आती थी । तो यद्यपि 
मोह नष्ट हो गया, लेकिन मोहके साथ रहने वाला योग जब तक मिलेगा तब तक चारित्रकी 
पूर्णाता नहीं कहलाती । इस कारण्ग सम्यग्ज्ञानकी पूर्णाता होनेपर ही सम्यक्च।रित्रड्री पर्णता 


'माननी चाहिए। इस तरह पूर्णातामें भले ही क्रम बना हुआ है, किन्तु सम्यग्दशंनके प्रकट 


होते ही सम्यंग्गान और सम्यकचारित्र साथ हो रहते हैं, इसमें कोई बाघा नही है | अतएव 
जहाँ यह कह दिया कि चारित्रसे कमंनिर्जया और कर्मसम्बर होता है वहाँ तीनोंसे ही कर्म॑- 
निर्जरा और कर्मंसम्वरकी बात समझ लेनी चाहिए । 

किओझच सहन हेतुः संविच्चारित्रयोईयोः । _.. 

सम्यग्विशेषण स्योच्चैयद्वा प्रत्यग्रजन्मनः ॥॥७६८॥। 

: सस्यग्दशनमें ज्ञान व चारिन्रको समीचीनताकी हेतुता--सस्यग्दर्शन, सम्यम्जान और 
सम्यक्चारित्र इन तीनोंमें प्रधानता सम्यग्दशेनकी है | यह वयोंकि ज्ञान और चारित्रकी एकता 
का कारण सम्यग्दशंन ही है। और यह कारण पाकर केवल सम्यकविशेषणकी असपेक्षासे 
जानना, कहीं ऐसा नहीं है कि सम्यस्ज्ञानको उत्पन्न करने वाला सम्यर्दर्शन हो | ज्ञान तो 
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ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे ही प्रकट होता है, पर जैसे ज्ञानमें समीचीनता आती है सम्यवत्वके 
साथ हो जानेसे, इसी तरह सम्यकचारित्र दो प्रकट होता है कपायोंके क्षयसे ही, लेकिन 
घारित्रमें समीचीनताका हेतु बनता है सम्परग्दर्शन | तो इस प्रकार इन तीनोंमें भी सम्यग्शान 
प्रधान है, क्योंकि ज्ञान भौर चारित्रमें समीचीनता लानेके कारण सम्यग्दशशन है । जिस सम्य- 
: ग्द्शनकी उत्पत्तिसे पहिले जो ज्ञान चल रहा था वह ज्ञान वस्तुके स्वरूपके श्रनुरूप ही था, 
: लेकिन सम्यवत्व न होनेसे उसमें अनुभवकी हृढ़ता न थी । श्रव सम्यवत्व न होनेसे, उस श्नु- 
भूतिके होनेसे ज्ञानकी समीचीनतामें हृढ़ता श्रा गयी । इस कारण वही ज्ञान जो सम्यग्दर्शनसे 
पहिले भी बन रहा था निकट पहिले, वह सम्यग्ज्ञान हो गया है सम्यग्दशनका साथ था लेने 
से । इस तरह दर्शन ज्ञान और कारणमें प्रधान श्रद्ध माना गगा है । 
प्रथोयं साति सम्यवत्वे ज्ञानं चारित्रमत्र यृत्‌ । 
भूतपूर्व भवेत्‌ सम्यक्‌ सूतते वा5इभूतपुर्वकंम्‌ ॥७६६॥ 
सम्यक्त्वके होनेपर ज्ञान व चारित्रसें नवीनताका श्रभ्युदय---उक्त विवेचनका साराँश 
गह है कि सम्यग्दर्शनके होनेपर ज्ञान भर चारित्र सम्यकविशेषणको धारण कर लेते हैं अर्थात्‌ 
ज्ञान और चारित्रमें एक नवीनता आती है सम्यक्पनेकी । इसे इस तरह भी कह सकते हैं कि 
सम्यश्भान सम्यकूचारित्रमें सम्यवत्व कारण है श्र्थात्‌ इनका सम्यकूपना हो जाय इसमें सम्य- 
ग्द्शन हेतु है । तो सम्यत्रत्व तो कारण हुआ शोर सम्यग्ज्ञान, सम्यकचारित्र ये कार्य हुए । 
अनुमान सिद्धान्तमें यह बताया गया है कि कार्यसे कारणका अनुमान किया जाता है। जैसे 
श्रग्नि कारण है, धूम कार्य है, तो धूमकाये देखकर अग्निकारणके सख्भावका परिचण् कर लिया 
जाता है । तो यहाँ कार्य हुआ सम्यगज्ञान, सम्यक्चारित्र | तो सम्यग्ज्ञान सम्यग्दर्शनसे सम्यकत्व 
कारणका अनुमान हो ही जाता है । इस तरह सम्यक्चारित्रके कहनेसे सम्यग्दशन और सम्य- 
ज्ञानका अन्तर्भाव स्वतःसिद्ध हो जाता है। तब शद्भूकारकी यह श्भा कहना कि जब तीनों 
ही मोक्षमागे बताये गए हैं तो केवल चारित्रका ही निरूपण क्‍यों किया गया ? यह श्र 
संगत न रही, क्योंकि चारित्रके कहनेसे सम्यग्दर्शन श्रौर सम्यस्शञानका श्रस्तर्भाव हो हो 
जाता हैं । क 
शुद्धोपलब्विशक्तियों लव्विज्ञानातिशायिनी । 
सा भवेत्सति सम्यकत्वं शुद्धों भावोइ्यवापि ॥७७०॥ 
शुद्धात्मोपलब्धिशक्ति व ज्ञानातिशायिनी लब्धिकी सम्यकक्‍त्व होनेपर ग्रवश्यंभाविता-7 
आ्रात्माकी ज़ो शुद्ध उपलब्धि होती है उसमें कारण है ज्ञानके अतिशय वाली लब्ि। प्र्थावे 
म्तिज्ञानव रणका विशिष्ट क्षयोपशम आत्माकी वुद्धोपलब्धिमें अवश्य है, .किन्तु ऐसे अतिश 
वाली लव्धि विशिष्ट ज्ञानावरणका क्षयोपशम श्रथवा स्वानुभृत्यावरणका क्षयोपशम संम्यग्दारति 
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गाथा ७७१ हर  रछह 
के होनेपर ही होता है। श्रात्मा जैसा सहज ज्ञानस्वभावरूप है उसरूप परिचय हो जाना, यह 
स्वानुभुत्यावरण कर्मके क्षयोपशमके प्रसादसे होता है । तो ऐसे स्वपरिचयकी लब्धि सम्यग्दशन 
के होनेपर ही हुआ करती है । इससे सम्यंग्द्शनकी महिमा विदित होती है । साथ ही यह भी 
सुविदित हो जाता है कि सम्यग्दर्शन कारण है और सम्यम्ज्ञान काययें है । इस तरह जहाँ 
सम्यग्जञान कहा जाय वहां सम्यग्दशंनका तो समाचेश हो ही जाता है। और जहां सम्यक्‌- 
घारित्र कहा जाय वहाँ भी सम्यग्दशंनका समावेश हो जाया करता है। इस तरह केवल 
चारित्रका निरूपण भी किया जाय तो उस निरूपणसे भी सम्यग्दशनकी प्रसिद्धि हो ही 
जाती है । - 
यत्पुनद्रेव्यचारित्रं श्रृतं ज्ञानं विनापि हक । 
न तज्ज्ञानं न चारित्रमस्ति चेत्कर्मवन्‍्धकृत्‌ ॥७७१॥ 

सम्यक्त्वरहित - चारित्र व ज्ञानमें कर्मबन्धेक्ृत्वके श्रभावका श्रभाव- भ्रब और भो 
कह रहे हैं कि जो द्रव्य चारित्र और श्रुतज्ञान है वह सम्यर्दर्शन रहित है तो उसे नहीं कहा 
जा सकता और न चारित्र ही कहा जा सकता । ऐसा वह द्रव्य वारित्र याने मन, वचन, काय 
की क्रियायें वे केवल कर्मबन्धके कारणभूत ही होतो हैं । सम्यग्दर्शनकी कैसी महिमा है कि 
सम्यवत्वके होते ही मतिज्ञानावरणका विशिष्ट क्षयोपशम हो जाता है -अभ्रथवा ये साथ ही सब 
होते हैं जिस क्षयोपशमके काररा स्वानुभूति प्रकट होती है, झऔर सम्यग्दर्शनके होते सनते जो 
ज्ञान और चारित्र हैं वह वास्तविक ज्ञान और घारित्र होता है । सम्यक्त्वके अ्रभावमें जो भी 
ज्ञान और चारित्र है वह वास्तविक ज्ञान और चारित्र नहीं है। इस तरह ज्ञान और, चारित्र 
के सम्यक्‌ हीनेमें सम्यग्दर्शन प्रधान है, कारणभूत है, ऐसा सम्यग्दर्शन सम्यक्चारित्रके अन्तगंत 
ही है, इस कारण केवल चारित्रका निरूपण करनेसे तीनोंका ही निरूपण हो जाता है । जहाँ 
चारित्रको सम्वर निजेराका कारण कहा गया है वहाँ तीनों ही सम्वरनिर्जराके कारण हैं यह 
सिद्ध हो जाता है। यदि सम्यक्त्व नहीं है तो ऐसे लौकिक ज्ञानके होनेपर या श्रात्माके सम्बंध 
में भी कुछ ज्ञान बनाया जानेपर भो कर्मबंध रुकता नहीं है । इसी प्रकार सम्यग्दर्शनके न होने 
पर प्रनशन ऊनोदर श्रादिक बड़े-बड़े कायक्लेश भी किए जायें तो ऐसी ऊँची तपस्या भी 
केवल कमंबन्धके लिए ही सम्भव है । उनसे कर्मोका सम्वर और निजेरा नहीं होता है । इस 
तरह चारित्रके कहनेसे तीमोंका ग्रहएा होता है। और चारित्र ही वास्तविक धर्म है। चारित्र - 
में ही स्वरूपका श्राचरण है । जहाँ ढ़ह्ममें उपयोग निस्तरंग रूपसे रम जाय उसे ही चारित्र 
कहते हैं । इस तरह घारित्र ही धर्म है, शुद्धोपयोग है और सम्वर निर्जराका कारण है, और 
उस चारिघ्रमें रत्नन्नय निहित हैं, इस कारणसे इस प्रकरणामें चारित्रको सम्वर और नि्जराका 
हेतु कहा गया है, चह भली-भाँति संगत है, उसमें सन्देह न करना चाहिए । 


-शद० पंचाध्यायी प्रवचन दादश भाग 


तेषामन्यतमोह श्यो नास्ति दोषाय कुन्नचित्‌ । 
मोक्षमार्गकमाध्यस्य साधकानां स्मृतेरपि ॥७७२॥ 
सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान व सम्यक्चारित्रमें से किसी भी एकके कथनसे मोहामार्गेक- 
साध्यताकी स्मृति--3क्त विवेचनका सारांश यह है कि सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान, सम्यकचारित्र 
इन तीनोंमें से किसी एकका भी कथन किया जाय तो वह दोप उत्पन्न करने वाला नही है, 
क्योंकि ये तीनों परस्पर अविनाभावी हैं। इन तीनोंका कथन मोक्षमागंकी सिद्धिके लिए है। सो 
तीनोंमें से कुछ भी एक कहा जाय वह तो साधन वंचन है और मोक्षमार्ग साध्य है, प्र्थात्‌ 
मोक्षमागंके साधक ये तीनों कहे जाते हैं। मुक्त बहते हैं केवल आ्रात्मके श्रतिरिक्त जो कुछ 
भी प्रन्य विभाव या कर्म देह आदिक हैं उत्त सबसे छुटकारा होना | तो इन सबसे छुटकारा 
तब ही सम्भव है जब पहिले यह हृटिमें श्रा दाय कि यह मैं आत्मा केवल हूं, इन समस्त 
बाह्य पदार्थोसे छूटा हुआ ही हूं । तो जो यहाँ श्रभीसे स्वतः सुक्त मानेया वही वास्तवमें मोक्ष- 
सार्गपर चल सकेगा । सो इस तरहके कैवल्यको श्रद्धा करना, परिचय करना और कैवल्यमें 
ही उपयोग रमाकर तृप्त रहना, यही रत्नन्नय है भ्रौर इसीसे मोक्षमार्गंकी सिद्धि होती है । 
बन्धो मोक्षश्च ज्ञातव्य: समासात्प्रश्तकोविदै: । 
रागांशबंन्ध एवं स्यान्नो5रागांशः कदाचन ।॥७४०८ ३॥ 
रागांशसे बन्ध व श्ररागांशसे श्रबन्ध--इस प्रकरणमें यह भी ज्ञातव्य है कि प्रश्न- 
कर्ताश्रोंकी यह संक्तेपतः दृशन्त लेना कि बंध क्‍या है और मोक्ष क्या है ? बन्ध और मोक्षका 
मूल स्वरूप समझ लेनेपर मोक्षमार्ग भर र॒त्नत्रय इन सबका सही परिचय हो जायगा । बंध 
होता है रागांश परिणामोंसे, श्रथवा यों कहो कि जो र.गांश है वह बंधन है और जहाँ रागांश 
नहीं है वहाँ बन्धन नही है । बन्धन न होनेका नाम मोक्ष है और बन्धन होनेका ही नाम बंध 
है, संसार है, और रागादिक विकाररहित गआ्रात्माकी शुद्ध ज्ञानमात्र भ्रवस्थाका नाम मुक्ति है। 
ऐसे मोक्षके कारण यह सम्यग्दर्शत, सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र कहा गया है जो कि पर- 
स्पर अ्रविनाभावी है | सारांश यह है 6 रागादिक परिणामोंके बिना बन्ध नहीं हो सकता 
झ्रौर रागद्रेषके परिणाम न हो तो अश्रबंधदशा रहती है । तो जीवकी रागसहित ग्रवस्थावा नाम 
बन्धन है श्रौर विभाव विकाररहित केवलज्ञानमात्र अ्रवस्थाका नाम मोक्ष है । 
येनांशेन सुदृष्टिस्तेनांशेनास्य बन्धनं नास्ति । 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेतास्य बन्धनं भवति ॥७७४।॥ 
सम्यवत्वांशसे भ्रबन्ध व रागांशसे बन्ध--सिद्धान्तशास्त्रोंमे कहा गया है कि जिस 
प्रंशसे सम्यग्दर्शन है उस अंशसे कर्मबन्ध नहीं होता श्रीर जिस अंशसे उसके राग लगा हुआ है 
उस अंशमें उसके कर्म्बन्ध होता है । उसका श्रथ्थ यह है कि बन्धका कारण केवल रागांश. है, 


गाथा ७३६ ; र्८१ 


ज्ञान बंधका कारण नहीं है, या श्रनंत गुण हैं. जिनमें श्रद्धा और चारित्र गुण इनके विकारसे 
बंध होता है, बाकी भ्रन्य गुणोंका विकार न हो और साहचर्यसे विकार हो तो उस गुणके 
कारण बन्ध नहीं होता, किन्तु इस विकारके कारण बंध होता है । श्रद्धा गुणका विकार 
सम्यक्मिथ्यात्व और सासादन परिणामरूप होता है और चारित्रगुणका विकार क्रोध, मान, 
माया, लोभ होता है | इस विकारको बंध कहते हैं और विफारसे रहित निर्बन्ध श्रवस्थाका 
नाम मं,क्ष है । और जितने अंशमें सम्यकत्व है. ग्रथवा सम्यक्त्वकी ओरसे देखा जाय तो बंध 
नहीं है, किन्तु विकारको ओरसे ही बंध हुआ करता है । 
उक्तो धर्मस्वरूपोषि प्रसद्भात्सड्भतोंशतः । 
कविल॑ब्धावकाशस्तं विस्तराद्या करिष्पति ॥७७५॥ 
प्रसड्भवश धर्मस्वरूपके संक्षिप्त कथनका उपसंहार--अगशृढ़दृष्टिके वर्रातके प्रसज्भमें 
धर्मका स्वरूप कहा गया है । ८ यहाँ ग्रंथकार वहते हैं कि प्रसद्धके कारण कुछ अंशरूपसे 
यहां धर्मका स्वरूप बताया गया है । धर्मंका विस्तृत स्वरूप तो ञ्रागे कहा जायगा जब कि इस 
' घर्स्वरूपके वर्णानके लिए अवक्राश मिलेगा । इस श्लोकमें यह संकेत मिलता है कि ग्रंथकार 
ग्रंथमें धर्मादिकके सम्बंधमें बहुत विस्तारसे वर्णान करना चाह रहे थे, किन्तु केवल २ ही 
अध्याय बनाये जा सके और जिन बातोंका संकल्य किया था कि विस्तारसे कहेंगे, वह सब 
कथन न हो सका, फिर भी सक्ञेप रुपस्ते जो धर्मका स्वरूप कहा गया है वह स्वरूप बहुत 
मामिक है । जैसे एक शब्दमें कहा जाय तो कहो कि श्रहिसा धर्म है श्रोर हिसा अधर्म है। 
रागादिक भाव उत्पन्न होते हैं त तो भावप्राणफ़ी हिंसा हैं श्रौर उस भावहिसाके कारण जो 
विकल्प मचते हैं श्रौर उनके अनुसार प्रवृत्ति करनेसे दूसरे जीवोंके प्राणोंको दुःख होता है वह 
है द्रव्यहिसा । हिसा अवर्म है और हिसाका ग्रभाव धर्म है । इस प्रकार धर्मका संक्षेपमें स्वरूप 
कहा गया है। थे 
देवे गुरो तथा धर्म दृष्टिस्तत्वार्थदशिनी । 
ख्याताप्यमूढ्हशि स्यादनन्‍्यथा मूढ्हष्टिता ॥७७६॥ 
श्रमुढ्दृष्टि श्रद्धके संक्षिप्त स्वछूपकी प्रतिष्ठा---अगृद्दृष्टिका संक्षेपमें स्वरूप यह हुआ कि 

देव, गुरु और धर्ममें यथार्थ दर्शन कराने वाली दृष्टि न होनेका नाम अमृद्दृष्टि है। अमृद्हृश्टिमे 

३ शब्द हैं--भ्र, मूढ़ ओर दृष्टि । नहीं है मोहभरी दृष्टि जिसमें, ऐसे दर्शनकों अमृद्दष्टि कहते 
हैं। मोहभरी दृष्टिका अर्थ है भ्रदेवमें देवबुद्धि करता, अगुरुमें गुरुबुद्धि करना, अधर्ममें धर्मबुद्धि 

करना, ऐसी मूढ़तासे रहित जो यथार्थ सत्य है, वस्तुरवरूपका परिचय है, ऐसे दर्शनवो अमृढ़- 

दृष्टि वहते है। इससे विपरीत जो भी दृश्याँ है उनमें मूद्‌ दृष्टिका दोष उत्पन्न होता है । 


रंदर पण्चाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
सम्यवत्वस्य गुणोप्येप नाल दोपाय लक्षितः । 
सम्यस्दृष्टियतोवश्यं तथा स्थान्न तथेतरः ।॥७७७॥। 
सम्यवत्वमें श्रमुद्दृष्टि श्रद्धकी श्रवश्यंभाविता--अ्रमृढ़ दृष्टि श्र्के वर्णानमें यह उप- 
संहारात्मक श्लोक है, इसमें कहा जा रहा है कि यह अमृढ़दृष्टि सम्यवत्वका गुणा है, सो यह 
गुण सम्यवत्वकी महिमाके लिए है, दोपके लिए जरा भी लक्षित नहीं है । श्रमृढदृष्टि भावसे 
दोष नहीं, ह किन्तु गुण उत्पन्न होते हैं, वर्योकि सम्यग्हृष्टि जीवके नियमसे यह अमूदृहृष्टि गुण 
हुआ करता है। सम्यग्हष्टि जीवको यह अवश्य पालन करना योग्य है श्रथवा अ्रमृद्हृष्टिपना 
हुये बिना भी सम्यग्दृष्टि ही नहीं कहलाता | श्रमृढ़दृष्टि न हो तो इसका अर्थ यह हुप्रा कि 
देव, गुरु धर्मके सिवाय कुग्रुरु, कुदेव, कुधर्ममें उसकी मान्यता हो गयी । जहाँ कुदेव, दुरगुरु, 
कुधममें हितवुद्धिकी रंच भी मान्यता .हुई तो उसे विपरीत दृष्टि समझना चाहि३, अ्रथवा झिसे 
देव, गुरु, धर्मके सस्वन्धमें पूर्ण श्रद्धा नहीं है उसको दृष्टि श्रभी सम्यक्‌ नहीं है, वह मिथ्या- 
दृष्टि है। तो अमूढ़दृष्टि अद्ध तो सम्यग्दर्शनका प्रधान श्रद्ध॒ हैं । सम्यग्हष्टि पुरप नियमतः 
अ्रमृढ़दष्टि होता है । मोहभरी दृष्टि होनेपर, देव, गुरु, धर्मके विपरीत श्रद्धा होनेपर वह सम्य- 
ग्ृष्टि नहीं हो सकता है | सम्पर्दर्णन यद्यपि अति सूक्ष्म ग्रुरा हैं, इसका यथार्थस्वरूप बचनों 
द्वारा नहीं कहा जा सकता । हाँ जिस पुरुपके सम्यक्त्व उत्पन्न होता हैं वह अपने आपमें शुद्ध 
तत््वका श्रनुभव किया करता है । जो आात्मीय शुद्ध आनन्द है वह सम्यग्हृष्टिको उपलब्ध है। 
तो सम्यक्‍त्वमें बया होता है, ऐसा कोई प्रश्न वरे ज्ञो उसका यथार्थ स्पष्ट विवेचन करा देने 
वाला शब्द नही है । हाँ यह कहा जा सकता है कि सम्यक्त्वमें अपूर्व आात्मीय स्वाद झाता 
है, पर उसका विवेचन क्‍या किया जा सकता है ? जैसे कोई पुरुष ताजा घृत खा रहा हो तो 
उस घृतका स्वाद तो शअनुभवमें भ्रा रहा है, पर कहा जाय कि घी का स्वाद किस तरहका 
होता है तो वह बताया नहीं जा सकता । मूठा श्रादिकका स्वरूप तो कुछ-कुछ वचनों हारा 
कहा जा सकता है, पर विशुद्ध ताजे घृतके स्वादकों बताने वाला वचन तक भी नहीं है, पर 
जो खुदमें है उसे श्रनुभव बरावर झा रहा है । इसी प्रकार जिस जीवके सम्यकत्व उत्पन्न हुआ 
है उसको सम्यक्त्वका अपूर्व आनन्द श्रा ही रहा है। तो भले ही वह वचनों द्वारा कह नहीं 
सकता है । ता ऐसे विशुद्ध श्रात्मतत्त्वके अबुभव करने वाले सम्यग्दृष्टि पुरुषको न तो किसी 
वस्तुस्वरूपमें शंका होती है, न वह बाह्य पदार्थोकी परिणति भक्तिमें झ्राकाक्षा रखता है, ने 
उसकी कोई प्रकारकी विचिकित्सा होती है । धर्मात्माओ्ोंकी सेवामें सम्यग्हृष्टिको ग्लानि नहीं 
होती है और अ्रमुदृदृष्टि तो इसका प्रधान ही अंग है, ऐसी मोहभरी दृष्टि हो तो वहाँ मिथ्यात्व 
हो कहा जायगा, सम्यवत्व वहाँ नहीं होता । कल्याणार्थी पुरुषका कृतंग्य है कि सत्यस्वहपका 
श्रद्धान करे, ज्ञान करे और सत्यस्वरूपमें ही रमे । इस परिशामसे ही सकल संकट सदाके लिये 
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निवृत्त हो जावेंगे । 

उपवृंहणनामास्ति गुणाः सस्यम्दहगात्मनः । 

लक्षणादात्मशक्तीनामवश्यं वृंहणादिह ॥७७८॥। 

श्रात्मशक्तियोंके वृहुण लक्षरणासे लक्षित उपचृंहण गुणका निर्देश--सम्यर्हृष्टि जीवके 

उपवंहरा नामका गुणा होता है | उपवृहणका अ्रथ है श्रपनी शक्तियोंको बढ़ाना । जैसे आत्मा 
में ज्ञानशक्ति है तो ज्ञानशक्तिको बढ़ाना, श्रद्धाशक्तिको बढ़ाना, चारित्रशक्तिको बढ़ाना अर्थात्‌ 
गणविकास करना सो उपवृहरा गुण है । उपका श्र्थ है अ्रत्यंत निकट श्रर्थात्‌ झत्मामें, वंहण 
का अर्थ है वृद्धि करना, यों उपवृंहण शब्दका शब्दार्थसे भी यही अर्थ होता है । उपवृंहण गुण 
का धारी है सम्यग्दष्टि जीव । उपवंहरणमें सहायक उपगृहन नामक कर्त॑व्यका पालन है श्र्थात्‌ 
दूसरोंमें कोई दोष देखे तो उस दोपको प्रकट न करना, धर्मकी प्रभावनाकी दृष्टिसे भी नहीं 
कहना और अपने आरापका उपयोग बिगाड़नेके लिए न कहना । हाँ यदि कोई दोष ऐसा है कि 
जिससे उसका अनर्थ है और धम्मंकी अप्रभावना भी हो सकेगी तो उस ही से स्वयं एकान्तमें 
कहना और यदि नही मानता है और अप्रभावनाको सम्भावना है तो उसे फिर प्रकट बता 
देना कि यह ध्मके पृथक्‌ है । उपवृंहणका मूलभाव यह है कि अपनी आ्ात्मशक्तियोंका बढ़ाना । 
जगतमें जीव अपनी शक्तियोंक्ों दुबलतासे अपने ज्ञानस्वरूपको मलिन करता हुत्ना भटक रहा 
है । इस जीवका गआ्रानन्द तो ज्ञानमें ही मिलेगा । जब ज्ञानोपयोगमें यह ज्ञानस्वरूप समा जाता 
है तव उसका कल्याण होता है । सम्यग्हृष्टि जीवके यह गुण अविनाभावी गुण है । 

आत्मशुद्धेरदोबेल्यकारणं चोपब्रंहराम्‌ । 

ग्र्थादृदरज्ञप्तिचारित्रभावात्‌ं संवलितं हि तत्‌ ॥७७६॥ 

उपवबंहरा गुणमें श्रात्मदर्शनज्ञानचारित्रवल वृद्धिकारणता--उपवंहरण गूणके प्रभाव 

से आत्माकी शुद्धिमें मंदता नही आ्राती, प्रत्युत भ्रात्मशुद्धि बढ़ती ही है । दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
भावरूपसे वह शुद्धि मिली हुई है । श॒द्धिका श्रर्थ क्या है ? आत्मामें जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
गुण है, वे विकसित हो जाये, यही शआ्रात्माकी शुद्धि कहलाती है । अ्रशुद्धि क्या है ? रागद्वेष 
मोहका विकार आना सो आत्माकी अजुद्धि है । उस अशुद्धिका परिहार दर्शन, ज्ञान, चारित्रके 
बलसे होता है । तो इन भावोंसे युक्त आतठ्माकी शक्तियोंको बढ़ाते रहना और इन गशणोंमें 
किसी प्रकारकी शिथिलता न श्रानें देना सो सम्यग्हष्टिका उपवंहरण गण है । ऐसे उपवंहरण 
गुणका धारी ज्ञानी पुरुष किस प्रकारके व्यवहारसे श्रपने जीवनमें रहते हैं उसकी संक्षिप्त रूप- 
रेखो बतायी जा रही है । 

जानन्नप्येष निःशेप्तात्पौरुषं प्रेरयन्तिव । 

तथापि यत्नव ्नात्र पौरुषं प्रेरयन्तिव ॥७८०॥॥ 


॥॒ 


र्ठड पष्न्चाध्यायी प्रवच्च हादश भाग 
उपवृहक ज्ञानी पुरुषकी लोकिक वृत्तियोंमें श्रयत्नवेत्ता---उपवृंहण गुणधारी सम्यग्हृ्ि 
जीव लोकव्यवहारमें सब कुछ जानता है, पर वह सब बिना विकल्प किए उसमें परिश्रम 
उठाये बिना यों ही जान लेता है । उन लौकिक बातोंसे आ्रात्मामें कोई प्रेरणा नहीं करना है। 
श्र्थात्‌ लौकिक वृत्तियोंसे उसकी आत्मा प्रेरित नहीं है, किन्तु परिस्थितिवश व्यवहार हो जाता 
है । इस संसार सम्बन्धी बातोंको प्राप्त करनेके लिए यह ज्ञानी पुरुष पुरुषार्थपूर्वक प्रयत्न नहीं 
करता है, क्योंकि इस ज्ञानीकी दृष्टि आत्माकी शक्तियोंके बढ़ानेमें ही लग गई है । यह निर्णॉय 
किए हुए है ज्ञानी पुरुष को भी गआत्माका उद्धार, अतुल आनन्द प्राप्त हो सकेगा तो अपने 
आ्रापकी शक्तियोंकी वृद्धिसे प्राप्त हो सकेगा । ब्रात्मशक्तिमें बाधा देने वाला है रागद्वेष मोह- 
भाव । जहाँ आात्मामें किसी इष्ट-विषयमें राग हुआ अथवा द्वेष हुआ वहाँ हो आात्मामें दुबंलता 
थ्रा जाती है और उस दुर्वलतामें दर्शन, ज्ञान, चारित्र हीन हो जाते हैं। बस यही इसपर 
ग्रापत्ति है और इसी आपत्तिके मारे यह संसारमें ग्रब तक रुला चला आ्राया है। 
नायं शुद्धोपलब्धोा स्पाल्लेशतोपि प्रमादवाच्‌ । 
निः्प्रमादतया$8त्मानमाददान: समादरात्‌ ॥॥७८१॥ 
उपवृहक ज्ञानों पुरुषको शुद्धोपलब्धिसें निष्प्रमादता--उंपवृंहरणा गुणका धारी ज्ञानी 
पुरुष श्रात्माकी शुद्धोपलब्बिमें रंचमात्र प्रमादी नहीं होता है। जिसने निविकल्प समाधि द्वारा 
अ्रपने आपमें किसी क्षण सहज ज्ञानमात्र सहज आनन्दस्वरूप निज तत्त्वका दर्शन किया है उसे 
श्रब संसारके कोई भी विषय बहका नहीं सकते । जैसे कि मोही जन पमज्चेन्द्रियके विषयोंमें 
बहके रहते हैं, विषयसाधन पाकर श्रन्तः ही अच्तः वे संतृ.6 रहा करते हैं--रागसे अ्रथवा द्ेष 
से । ऐपी वृत्ति ज्ञानी पुरुषमें नहीं होती, क्योंकि उसका लक्ष्य बदल गया है । श्रब इस ज्ञानी 
के लक्ष्में यह समाया है कि मेरा। कल्याण, मेरा सर्वस्व, मेरा आनंद तो निविकल्प रहनेमें है । 
ज्ञानमात्र यह आत्मतत्त्व इस ज्ञानमें बना रहे, इसमें ही निविकल्पताकी सिद्धि है। इस कारण 
यह इस ज्ञानभावकी आरावनामें, उपासनामें रंचमात्र प्रमादी नहीं होता, किन्तु प्रमादरहिंत 
होकर बड़े श्रादरसे, उत्सुकतासे इस आत्माकों ही ग्रहण करता है । आत्मतत्त्वका ग्रहण होता 
है ज्ञानमात्र रूपसे अपने आपको जाननेमें । सो यह ज्ञानी पुरुष अपने भ्रापको ज्ञानमूति निर- 
खता है और निरखते हुए इस ही में आरादरभाव करके इस ओर ही सम्मुख रहता है । इस 
ज्ञानमूतिका नमस्कार हो, इस ज्ञानमूतिको धन्य हो, यह ज्ञानमूर्ति ही सर्वस्व सार है, 
अ्रादिक रूपसे इस ज्ञानरवरूप आत्मतत्त्वके प्रति इस ज्ञानी पुरुषका श्रावरभाव बना रहता है । 
ऐसा इस ज्ञानी पुरुषके उपबृंहरा नामका गुण होता है । 
यहा गुद्धोपलब्ध्यर्थमश्यस्येदपि तहृहिः । 
सत्क्रियां काब्चिदप्यर्थात्तत्तत्साध्योपयोगिनीम ॥७८२॥ 


|| 


गाथा छब३े-...- र८५ 


ज्ञानी पुरुषके शुद्धोपलब्धिसाध्योपयोगिती सर्क्ियाका %भ्यास---यहें ज्ञानी पुरुष जब 
कि निविकल्प समाधिमें नहीं यहरा हैं तो ऐसी रिथतिमें इस शुद्ध आत्मतत्वकी _ उपलब्पिके 
लिए किसी बाह्य क्रियाका भी अभ्यास करता है, सो वह ऐसी बाह्य समीचीन क्रिया प्रवृत्ति 
का अभ्यास करता है कि जो बाह्य क्रिया इसके इस ज्ञानरूप, लक्ष्यहप साध्यमें उपयोगी हो, 
ऐसी क्रिया ही मुनिर्ममें मूर्ति-वन्दना, स्वाध्याय, स्तुति, कायोत्स्ग आदिक रूपसे बताया गया 
है । और गरहस्थ धर्ममें देवपूजा, गुरुपास्ति, स्वाध्याय तप, संयम और दान--इस प्रकारकी 
क्रियावोंके रूपमें कहा गया है। तो ये सत्र क्रियायें इस जीवक्रे रत्नन्नयलाभमें उपयोगी पड़ती 
हैं । इन क्रियावोंको करते हुए इस श्रावकका लक्ष्य रहता है इस रत्नत्रयकी सिद्धि करना । 
जैसे देवपूजा और दान, इन दो क्रियावोंसे सम्पग्दशनको सहयोग मिलता है, श्रद्धा पुष्ट होती 
है और गुरुपूजा संयम तपकी क्रियावोंसे चारित्रमें स्हथ्रोंग मिलता है और स्वाध्यायसे ज्ञानमें 
सहयोग मिलता हैं । तो जो भी सत्‌ क्रियायें करता है यह ज्ञाती पुरुष उन क्रियावोंका लक्ष्य 
बनाता है ज्ञायकस्वरूप ग्रात्मतत्वकी अनुभूति करना । तो उपवृंहण गुणका धारी सम्यम्दृष्टि 
पुरुष आत्मगुग्पोंकी वृद्धिके लिए जो उपयोगी पड़ती हों, ऐसी सत्क्रियावोंको भी करता है । 
रन्द्रं सेवमानोपि कोपि पथ्यं न वा5अचरेत्‌ । 
आत्मनोइनुल्लाघता मुज्भन्तुज्मत्तुल घतामपि ॥|७५३॥ 
मिरोगताके लिये रसायनसेवन व पथ्याचरणके औचित्यकी तरह श्रात्महितके लिये 
श्रन्तस्तत्वोपासना व सत्कियाचरणका क्रैचित्य-- कोई पुरुष ज॑से रसायनका सेवन करे, परंतु 
पथ्य न करे तो रसायन सेवन्त करके भी पथ्य न करनेके कारण निरोगताका लाभ नहीं लें 
पाता । जैसे कोई पुरुष रसायनका सेवन करे और पथ्य भी रखे तो वह पुरुष निरोगताको प्राप्त 
कर लेता है। रोगको दूर करनेके लिए दोनों ही बातें श्रावश्यक हैं कि ग्रौषधिका भी सेवन 
करे श्रौर पथ्य आहार-विहार करें | यदि पध्यका आचरण नहीं है तो रसायनंका सेवन करके 
भी रोग दूर नहीं किया जा सकता । इसी तरह सम्यग्हष्टि जीवको अपने साध्यमें जो उपयोगी 
पड़ती हैं, ऐसी सत्‌ क्रियायें करनेकी भी आ्रावश्यकता हैं। आवश्यकता यह समझनी चाहिए 
कि रसायन सेवनकी तरह तो है ज्ञानस्वरूप आत्मतत्वकी उपासना, पर कोई ज्ञानस्वरूप 
आत्मतत्वकी उपासना करनेके लिए उद्यत तो हुआ है, पर क्रियायें करता हो विपरीत, तो 
विपरीत क्रियाबोंको करने वाले पुरुषको इस लक्ष्यकी सिद्धि नहीं हो पाती । जो पुरुष पथ्यको 
तरह सत्‌ क्रियावोंवग आचररा करते हों, ऐसे परुषोंके श्रोक अवसर आते हैं कि वे ज्ञानमात्र 
शानन्‍्दधाम अंतस्तत्वका अनुभव कर सके । तो यों ज्ञानमात्र स्वरूपका अवुभव करना तो 
परमआवश्यक है. ही, १९ इसकी सिद्धिके लिए असरुतत क्रियावोंसे दूर होकर सतृक्रियावोंका 
झ्रावरण करना भी सहयोगी बनता है । 


२८६ पंचाध्यायी प्रवचन दादश भाग 


यहा सिद्ध॑ं विनायासात्स्वतस्तत्रोपवृंहणम । 
ऊध्वपृध्वंगुणश्रेण्यां निर्जेराया: सुसंभवात्‌ ॥७८४॥ 
सस्यग्हृष्टि जीदके श्रनायास उपवृंहणकी सिद्धि--अथवा सम्यग्दृष्टि जीवके बिना ही 
किसी खास प्रयत्नके स्वतः ही उपबृंहण गुणकी सिद्धि होती है । जो साधु अप्रमत्त है, श्रेणी 
का आरोहण कर रहा है तो ऊपर-ऊपरके गुण श्रेणी रूपसे उसके कर्मोकी नि्जरा उत्तरोत्तर 
विशेष होती रहती है । वैसे सम्यवत्वमें असंख्यातगुणी श्रेणी निर्जरा कही हैं ओर जब यह 
पुरुष सकल चारित्र धारण करता हैं तब श्रौर विशेष असंख्यातगुणी निर्जरा होती है श्रोर यह 
जब चारित्रमोहके क्षयके लिए विशिष्ट परिणामोंमें गुजरता है तो उन श्रेणियोमें इसके असं- 
ख्यातगुणी निर्जेरा होती है । तो उस महात्माके जो कर्मनिर्जरा हो रही है, श्रात्मशक्तियोंकी 
वृद्धि हो रही है सो यह उपवृहरणा गुण घिना परिश्रमके स्वतः ही करणबलसे बन रही है । 
तो यों सम्पस्दृष्टि जब अनायास ही उपवृंहण नामका गुण होता है। जब इस ज्ञानी पुरुषने 
ग्रात्माके सहजस्वरूपका अनुभव कर लिया है तो उम्र हो उपायसे इसके गुण स्वतः बढ़ते ही 
जायेंगे, यह स्वाभाविक बात है । 
श्रश्यंभाविनी चात्र निजेरा इृत्स्नकमंणाम । 
प्रतिसूक्ष्मक्षणं यावदसंख्येयगुणक्रमात्‌ ॥७८४)॥। रे 
उपवुंहक ज्ञानी संतके श्रसंख्येगुणाऋमसे कृत्स्नकर्मक्षयक्री प्रवश्यंम्तविता-- उपवृहंग 
गुणके घारी सम्यग्दृष्टि जीवके समस्त कर्मोकी निर्जरा होना अवश्यंभांवी है । जिसके सम्यवत्व 
प्रकट हुआ है भौर यह सम्यवत्व बना रहता है तो उसका यह फल ग्रवश्यंभावी है कि वहें 
सम्पूर्ण कर्मोको निजेरा करके मोक्षपदको प्राप्त करेगा । इसका कारण यह है कि जब कर्मकि 
चखिपकनेका कारण भूत. रागद्वेप भाव ढीला हो जाता है, उप्त रागद्वेष भावसे इसका उपयोग फिर 
जाता है श्रोर भ्रविकार ज्ञानस्वभावकी ओर इसका उपयोग लगा रहता है तो ऐसी स्थितिमें 
इस जीवके प्रतिक्षण असंख्यातगुणी निजेरा होती ही रहती है। और ऐसी असंख्यातगुणी निर्जरा 
होती रहे, सम्बर भी रहा करे तो ये कर्म कब तक इस आत्मामें टिक सकेंगे ? एक क्षण जै॥ 
श्रायगा कि नये कर्म तो आते नही और पूर्व कर्म निर्जराको प्राप्त हो रहे तो एक भी कर्म 
मिषेक इस आत्मामें न रहेंगे, यह सब उपजृंहंण नामक गुणका माहात्म्य है । 
न्‍्यायादायातमेतहै यावतशिन तत्क्षतिः । 
वृद्धिः शुद्धोपयोगस्य बृद्धेवू द्धिः पुनः पुनः ॥७८६॥॥ 
कर्मक्षयवृद्धिके अनुसार शुद्धिवृद्धि- शव इस स्लोकमें यह बतला रहे हैं कि जैसे-जैसे 
है वैसे ही वँसे गुद्धोपयोगके अंश बढ़ते रहते हैं । कर्मका उदय सर्व 


कर्मका क्षय होता जाता है । 
उन्ध ये सब आात्माको मलिन बनानेमें कारण हो रहें थे, इनमें भी उदयरहित बनानेमें खास 


गाथा छ८८ हे श्ष७छ 


कारण है । सत्त्व रहते हुए यह ग्रात्मा अन्य द्रव्योंसे बद्ध है । ऐसे ही मलिनता है, पर विपाक 
कालमें इस जीवके रागद्वेष ग्रादिक भाव जगते हैं उससे यह अपने श्रन्दर भी विक्ृत हो जाता 
है । तो जब कर्मोका उदय हटता है, कर्मोक्रा क्षय होता है तो उस समय जैसे-जैसे कर्मोका क्षय 
होता है वैसे ही वैसे उपयोगकी वृद्धि होती जाती है । तो जिस-जिस प्रकार कर्ममें वृद्धि होती 
है उस-उस प्रकार शुद्धोपपोगकी भी वृद्धि होती चली जाती है और इस तरह कर्मक्षयकी वृद्धि 
से शुद्धोपयोगकी वृद्धि, शुद्धोपपोगकी वृद्धिसे कर्मक्षयकरी वृद्धि, इस तरह वृद्धिसे वृद्धि होती 
चली जाती है । 
यथा यथा विशुद्धेः स्थाद वृद्धिरत्तःप्रकाशिनी । 
तथा तथा हृषीकाणामुपेक्ष। विपग्रेप्षपि ॥|७८७।। 
शुद्धिवृद्धिके श्रनुसार विषयोपेक्षावृद्धि--उक्त श्लोकमें यह बताया गया है कि कमे- 
क्षयकी वृद्धिसे आत्मस्वरूपकी वृद्धि होती जाती है । तो जैसे-जैसे विशुद्धिकी वृद्धि अन्तरज्में 
प्रकाशित होती जाती है उमी-उसी प्रकार आत्माके इन्द्रियविषयोंसे उपेक्षा होती जाती है। 
इस जीवको बरबाद करने वाली वृत्ति है विषयोंमें प्रवृत्ति होना | तो पड्चेन्द्रियके विषयोंमें 
प्रवृत्ति न रहे. इसका मूल उपाय आत्माके रत्तवयकी सिद्धिका लाभ है | कोई पुरुष हैरान 
होकर इन विषयोंके कारण मेरी बरबादी है, यों विपयोंको त्याग दे भ्रर्थात्‌ उन साधनोंके 
स्थानोंको छोड़कर अन्य स्थानपर पहुंच जाय, सो यदि वहाँ शुद्धोपयोगका अंश प्रकट नहीं है, 
आत्मस्वरूपकी दृष्टि नहीं जगी है तो ऐसे बाह्य विषयोंको छोड़नेपर भी वहाँ उपेक्षा नहीं 
जगती है । श्रभी विपयोंकी शोर लगाव शेप रह जायगा । तो विपयोंसे मुलतः उपेक्षा हो जाय, 
इसका उपाय है आ्ात्मस्वभावकी दृष्टि अनुभूति, प्रतीति और रति होना | इन उपायोंसे जैसे- 
जैसे विशुद्धिकी वृद्धि भ्रन्तरज्भमें बढ़ती जाती है वैसे ही बसे इन्द्रियविषयोंमें इस आत्माको 
उपेक्षा होती जाती हैं । 
ततो भूम्नि क्रियाकाण्डे नात्मर्शाक्त स लोपयेत्‌ । 
किन्तु संवर्धयेन्तूनं प्रयत्नादषि दृष्टिमाच्‌ ॥७८८७ 
शुद्धिलामके लिये क्रियाकाण्डमें आ्रात्मशक्तिके लोप न करनेका श्रनुरोध--उक्त विवे- 
चनका निष्केप॑ यह है कि जब यह बात पायी जा रही है कि कर्मक्षयकी वृद्धिमें श्रात्मविशुद्ध 
की वृद्धि होती है, भात्मशुद्धिकी वृद्धिमें इन्द्रियसे उपेक्षा होती है और इन्द्रियतिषयोंसे उपेक्षा 
हो जाय तो यह ज्ञानमग्न होनेका श्रमोष उपाय है तो इस लक्ष्यकी सिद्धिक्रे लिए ज्ञानी पुरुष 
को उचित है कि वह नाना क्रियाकाण्डोंमें आत्मशक्तियरोंका लोप न करे । इस शिक्षाके दो 
श्रथे हो सकते हैं--एक तो ग्रह कि विपयउपेक्षा विशुद्धिलाभक्रे लक्ष्य वाले पुरुषको यथोचित 
क्विआब एण्ड भी करना चाहिए । वहाँ अपनी शक्तिको न छुपाये । दूसरा झर्थ यह है कि नाना _- 
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क्रियाकाण्डोंको करना भी पड़े तो उन क्रियाकाण्डोंके करनेके समय आत्मशक्तिका लोग न कर 
दें। अपनी शक्तिका, अपने गरुणोंका ध्यान रखें और उन गुणोंके विकासका यत्त करें । तब 
दृष्टिमान पुरुषको बड़े प्रयत्नपूवेक आत्मशक्तिकों बढ़ाना चाहिए और बड़े ही प्रयत्नपुर्वंक लक्ष्य 
को न बिगाड़ते हुए उन क्रियाकाण्डोंकी भी करना चाहिए । यदि कोई पुरुष केवल क्रिया- 
काण्डोंमें ही रहता है, आ्रत्मशक्तिका कोई लक्ष्य नहीं है तो उससे भी उसे लाभ न होगा, और 
कोई पुरुष जान गया कि आत्मशक्तिका विकास करना ही धर्म है और ऐसा जानकर इसे 
व्यवहार परिस्थितिमें ऐसा प्रमाद रखता है कि वह ॒क्रिया-कलापोंसे दूर रहता है जो आव- 
श्यक क्रियायें हैं उनको नहीं करता है, केवल एक ज्ञानतत्त्वपर ही भरोसा रखे रहता है 
श्रथवा परिचय करता रहता है तो उससे भी उसकी वृद्धि न होगी । तो उपवृंहण गुणके धारी 
पुरुषको यथोचित सत्क्रियायें करती चाहिएँ और उस दिव्य प्रात्माके दर्शन, ज्ञान, चारित्रके 
गुणोंकी वृद्धिका अपना लक्ष्य सही बनाये रहना चाहिए । 
उपयृहणनामापि गरुणः सहर्शनस्य यः । 
गणितों गणनामध्ये गुणानां नागुणाय च ॥७८६॥ 

सम्यग्हश्कि उपवृंहर्ण शुरकी महिमाका कथन--उपवृंहण नामक अंगके वर्णनके उप- 
संहारमें कह रहे हैं कि सम्यग्हृष्टि जीवका उपवृंहण नामका भी जो गुण है वह भी एक गुणमें 
गिना गया है अर्थात्‌ एक यह गुण भी अ्विनाभावी है कि वह गुणके लिए ही है और अवश्य॑- 
भावी है | उपवृंहण नामक गुण दोपवर्द्धक नहीं है, किन्तु वह गुणपूरक ही है। उपबृहणका 
ग्र्थ है. आत्मशक्तिका बढ़ाना। श्रात्माकी भलाई सम्पूर्णा विकासमें है । जहाँ अज्ञान और 
वबलेशका लेश नहीं है, परिपूर्ण ज्ञान और आनन्द जहाँ प्रकट हुआ्ना है, प्रश्वमें यदि कोई महिमा 
के लिए शब्द कहा जा सकता है तो यह हो कहा जा सकता है कि प्रभु ज्ञान और आननन्‍्दको 
पराकांप्ठा है ग्र्थात्‌ कहाँ अनन्तज्ञान और अनन्तम्रानन्द प्रकट हुआ है, ऐसी परिपूर्ण स्थिति 
पानेसे पहिले गुणवृद्धि होता आवश्यक ही है। उसीके लिए गुणी विवेकी पुरुषका प्रयत्न हो 
रहा है । यह प्रयत्न कोई बाहरी रूपमें नहीं होता, किन्तु अपने श्रनादि अनन्त अरहेतुक शान- 
स््रभावक्री उपासनासे प्रकट होता है । 

सुस्थितीकरणं ताम गुराः: सम्यस्हगात्मन: । 
घर्माच्च्युतस्य धर्म तत्‌ नाउधर्मेड्धर्मण: क्षतेः ॥७६०॥ 

धर्मसे च्युत हुए जीवको धर्ममें स्थित करने वाले स्थितिकरण श्रद्धका निर्देश-- 
सम्यग्दष्टि जीवका स्थितिकरण नामका भी गुण है। अब तक निःशद्धित, निःक्रांक्षित, निवि- 
चिकित्सक, अमृढ़दृष्टि और उपवृहरा--इन ५ अज्भोंका वर्णन किया गया है। उसके पश्चात्‌ 
यहाँ स्थितिकरणका वर्णोन किया जा रहा हैं । स्थितिकरणका अर्थ यह है कि 5460 
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पतित हो गये हैं श्रथवा पतित होनेके सम्मुख हैं उनको धर्ममें स्थिर कर देना इसका नाम. 
स्थितिकरण है । स्वयं भी धर्मेसे च्युत हो गया हो तो फिरसे धर्ममें स्थिर करतेका नाम 
स्थितिकरण है । धर्मसे हट रहा हो कोई उसे अ्रधमंमें लगाये इसका नाम स्थितिकरण नहीं, 
यह तो दोष है, मोहकी विडम्बना है, किन्तु जो पुरुष शान्ति और मोक्ष देने वाली सम्यक्‌ 
भावनासे च्युत हो गया हो, आात्महृश्सि पतित हो गया हो उसे फिर धर्ममें स्थिर कर देना, 
इसका नाम स्थितिकरण है । ऐसा स्थितिकरण गुण सम्यग्दृष्टि जीवके स्वाभाविक होता है । 
न॒प्रमाणीकृतं वृद्धेधेर्मायाध्मसेवनम । 
भाविधर्माशया केचिन्मन्दा: सावच्यवादिन: ॥७६ १॥ 
ध्मंके लिये श्रधंसेवनके उपदेशका श्रमोचित्य--ज्ञानी पुरुषोंने धर्मके लिए भी अधर्म 
का सेवन नहीं बताया है । जैसे रूढ़िमें लोग धर्मसेवाके लिए प्रधर्म॑प्रवृत्ति करते हैं, यह ज्ञानी 
पुरुषोंने स्वीकार नहीं किया है । भावी कालमें धर्म मिले, ऐसी आशासे कोई मंद पुरुष अरधर्म 
के सेवनका उपदेश देते हैं, पर उनका यह उपदेश बिल्कुल असंगत है । किसी भी श्राशासे 
कोई भी श्रधर्मका सेवन करे तो उसे धर्ममें शुमार नहीं किया गया है। रुढ़िमें जैसे कि अमृढ़- 
रृष्टि भ्रद्धेके प्रकरणमें बताया था वह तो मिथ्यात्व स्पष्ट ही है, पर कभी कोई ऐसी आशासे 
कि अ्ग,मी कालमें हम धम्ंकां सेवन करेंगे और दृढ़तासे धर्ममें स्थिर रहेंगे उसके लिए ही 
यह प्रोग्राम बना रहे हैं कि पहिले धन कमावें, धन संचय करें, ऐसी स्थिति बनायें, फिर 
धर्मपालन भजी-रभांति करेंगे, इससे धर्मप्राधिकि लिए अधर्मका सेवन किसी भी परिस्थितिमें 
संगत नहीं बताया गया है । 
परम्परेति पक्षर्य नावकाशोत्र लेशतः । 
मृख*दन्यत्र नो मोहाच्छोतार्थ वन्हिमाविशेत ॥॥७६२।। 
अ्धसंसेवनसे परस्परया भी घे्सेका अभ्रनवकाश--कोई ऐसा सोचे कि अधर्म सेवनसे 
परपरा धर्म होगा, इस तरह परम्परा पक्षका भी यहाँ रंचमात्र श्रवकांश नहीं है। भल्रा 
लोगोंमें भी देखिये कि क्या कोई पुरुष ऐसा होगा जो ठंडी पानेके लिए श्रम्निमें प्रवेश करेगा । 
भ्रग्ति तो संतापका ही कारण है । उसमें प्रवेश करने वाला तो संतप्त होगा, जलेगा, मरेगा । 
उससे शीतनिवारणकी आशा करना व्यर्थ है। यद्यपि तत्काल भी ऐसा मालुम होता है कि 
अग्निके सम्बन्धसे शीत दूर होती है, मगर इससे तो उसका विनाश ही हो जाता है । तो 
कोई पुरुष मोहवश शीतके लिए बह्िमें प्रवेश करे तो उसे मूर्ख ही कहा जां सकेगा । इसी 
तरह कोई पुरुषधर्म होगा परम्परासे आगे, इस हेतुसे श्रधमंसेवन करे तो यह भी उसके लिए 
एक दोषकी बात है । जैसा कारण होता है उसी प्रकारका कार्य होता है । कोई पुरुष ठंडको ह 
चाहता हो तो उन ही पदार्थोका सेवन करे जो ठंडको पैदा करने वाले हों । श्रब ठंडकी तो 
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चाह है और गर्ममें प्रवेश कर रहा, मानो ग्रीष्म ऋतुकी गर्मीसि वह संतप्त हुआ है और उस 

गर्मीको शान्‍्त करनेके लिए श्रर्थात्‌ ठंड चाहनेके लिए श्रम्निमें प्रवेश करे तो यह उसकी अति 
खंता है । इसी तरह कोई पुरुष धर्मको चाहे और अधर्मका सेवन करे तो उससे धर्मकी घिद्धि 

कभी नहीं हो सकती है । धर्मके रेवनसे ही धर्मकी प्राप्ति होगी, अरधर्मरूप प्रवृत्ति करनेसे अरधर्म 

हो मिलेगा । तो जो लोग अ्धर्मसेवनको धर्म बतलाया करते है या धर्मविरुद्ध प्रवत्तिको करके 

धर्म बताया करते हैं वे पुरुष विवेकशून्य हैं, उनका स्थितिकरणश इस प्रकार न होगा, किन्तु 

धर्मंसे च्युत हुए पुरुषोंको धर्ममें ही ध्थिर करनेसे रिथतिकरण। होगा । 

नैतड्धमस्य प्रापू् प्र/गर्मस्यथ सेवनम । 

व्याप्त रपक्षचर्मत्वादे तोर्वा व्यभिचारतः ॥७६३॥ 

: अ्रधर्मसेवनमें घर्मप्रायुपताका भी अ्रशाव--अधमंका सेवत करना, यह कोई धर्मका 
पहिला रूप भी नहीं है। कोई यह सोचे कि धर्ममार्गमे लगनेका प्रारम्भिक रूप तो अ्रधर्म॑- 
सेवन है । सो यह बात नहीं है, क्योंकि अ्रधर्मसेवन कभी भी अधर्म॑-प्राप्तिसि हटा नहीं सकता । 
अधमंसेवन धर्मप्रात्तिकी व्या प्तेसे रहित है । अनेक दार्शनिक लोग हैं, ऐसे जो हिस[रूप प्रवृत्ति 
को धर्म बताते हैं और कहते है कि इस यज्ञसे, हिंसासे आगामी कालमें घर्म मिलेगा और वह 
धर्ममें लगनेका प्र।रम्भिक रूप है । वास्तवमें धर्म होता है ज्ञायकस्वभाव आत्मतत्त्वको उपयोग 
में लेनेसे । ज्ञानमें ज्ञानमय निजस्वरूप रहे, यही धमकी सृष्टि है। इस लाभके लिए कोई भी 
प्रधर्म प्रवृति समर्थ नहीं हो सकती है। हाँ, कदाचित्‌ धर्ममें कोई बाहरी क्रियाक्राण्ड क्रिए 
जाते हैं तो वे क्रियाकाण्ड भी साववावीसे विवेकपुवंक किए जाते हैं। जहाँ समता न हो, 
साक्षात्‌ जहाँ अवर्म होता हो, हिसा होती हो और ऐसे हिसाजन्य कमसे धर्मप्राविकी आशा की 
जाय तो यह सम्भव नहीं ह । हिसारूप धम्के सेवनसे धर्मकी प्राप्ति कभी नहीं हो सकतो | 
पापका फल तो उच्च नहीं हो सकता है, उससे तो दुर्गति ही प्राप्त होगी । हिंसा परिणाम 
करनेसे संक्लेश बढ़ता है और उससे पापबन्ध होता है | तो अधमंसेवनका फल प्रधर्ममें प्रवत्ति 
ही है । घममका हेतु अधर्म कभी नहीं हो सकता, इस कारण जिन्हें धर्ममार्गमें चलना हो उनको 
' अहिसारूप प्रवृत्ति और श्र|त्मज्ञानरूप प्रकाशके साथ चलना चाहिए । 

प्रतिसृक्षमक्षणं यावद्धेतोीं: कर्मोद्यात्स्वतः । 
धर्मो वा स्थादधर्मों वाप्येप स्वंत्र निश्चयः ॥७६४।॥। 
कर्मंविपाकमें श्रधर्मका बन्ध--प्रत्येक क्षण जब तक कि कर्मका उदय चल रहा है 
तब तक समझना चाहिए कि अधर्म प्रायः करके ही सम्भव है। भ्रौर कदाचित्‌ किसी अ्रंशमें 
धर्म भी चलन रहा है तो उस धर्मका कारण किन्हीं अंशोंमें जो कर्मोंका क्षय उपशम अथवा 
श्रमुदय है उसका फल है । कर्मोदयसे अधर्म है श्र्थात्‌ पापका बन्ध होता है । कोई अधर्मझूप 
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प्रवत्ति करे तो उसो अधथर्म ही होगा । यज्ञादिक अधमसेव से धर्मकी कामना,करना यह सवंधा 
भूलकी बात है। धर्ममे ही ग्रनाकुलता है और वह धर्म है आत्माका स्वभाव जा 
: है केवल ज्ञाताह्टा रहना, सो ऐसे ज्ञाताहष्टा स्वभावमें उपयोग लगाना है | धर्मसेवन वस्तुतः 
वह हो पुरुष करता है और इस तरह वह हिंसा आदिक पापोसे हटकर धर्ममें स्थिर रहा 
करता है । 

तत्स्थितीकरणां द्वेधाउव्यक्षात्स्वापरभेदतः । 

स्वात्मनः स्वात्मतस्वेडथ त्परत्वे तु परस्य तत्‌ ॥96५॥ 

स्थितिकरणके स्वस्थितिकरण व परस्थितिकरण रूप दो प्रकार - यह स्थितिकरण 

दो प्रकारका होता है--(१) स्वस्थितिकरण और (२) परस्थितिकरण । अपने आपका आत्मा 
पतित हो जाय भ्रथवा अधर्मसे पतित होनेके सम्मुख हो तो अपने आपके आत्माको ज्ञान विवेक 
द्वारा अपने धर्ममें लगा लेना, इसका नाम है स्वस्थितिकरणा । अपने झ्रापको धर्ममें स्थित कर 
देना और जो कोई दूमरे आत्मा धर्मसे च्युत हो रहे हों तो उन्हें धर्ममें स्थिर करने योग्य 
उपदेश देकर अथव। सेवा सावन बनाकर धर्ममें पूर्व॑वत्‌ स्थित कर देना, इसे परस्थितिकरण। 
कहते हैं । स्व जब धर्मसे च्युत होता है तो विषयकषाय मात्रमें लगा हुत्ा है, इसीके मायने हैं 
अ्रधर्ममें श्रा जाना । तो जिस प्रकारके भेदविज्ञानके प्रकाश द्वारा श्रौर अभेद अपेक्षा ज्ञायक- 
स्वछूपके दर्शनके प्रयास द्वारा यह आत्मा अपने आपमें स्थित हो सके, ऐसा पौरुष करनेका 
नाम है स्वस्थितिकरण आर मन, वचन, काय श्रादिकके सहयोगसे भेदविज्ञानके उपदेशसे 
आात्मतत्त्वके स्मरण करानेसे परपुरुषको धर्ममें स्थिर कर देना, ईसे परस्थितिकरण कहते हैं । 

तत्र मोहोदयोद्रेकाच्च्युतस्यात्म स्थितेश्चितः । 

भूय: संस्थापनं स्वस्थ स्थितीकरणमात्मनि ॥७६६।॥ 

प्रात्मस्थितिसे च्युत स्वक। आत्मामें स्थिति करने रूप स्वस्थितिकरणका निर्देश-- 

कर्मके विषाक विचित्र और दुनिब्रार भी होते है । जब कभी मोहके उदयका उद्गेग हो तो यह 
जीव अपनी अमात्मस्थितिसे च्युव हो जाता है तो ज्ञानस्वभाव श्रात्मतत्वके उपयोगसे शिर 
जाता है | तो ऐसा धर्मस्थितिसे च्यूत होना, अपने ग्रात्माको श्रात्मस्थितिमें लगा देना, इसका 
नाम स्वस्थितिकरण हैं । कर्मेकि भी वियवाक आत्ते रहते हैं । कोई पू्वकालमें विशिष्ट निद्यक्ति 
आ्रादिक जिस प्रकारका कर्म बन्ध गया हो तो उसके उदयमें यह आत्मा घर्मसे पतित हो जाता 
है । तो ऐसे पतित हो रहे श्रथवा पतनके सम्मुख निज आत्माको आात्मतत्त्वका प्रकाश देकर 
ज्ञान विवेक द्वारा पुनः धर्ममें स्थिर कर देना, इसका नाम है स्वस्थितिकरण । 

श्रय॑ भाव: क्वचिह वाहरशनात्स पतत्यवः । 

ब्रजत्यूध्व॑ पुनर्देवात्सम्यगारुद्म दर्शनम्‌ १७६ ७॥॥ 


२६२ पंचाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 


स्वस्थितिकरणमें दर्शनस्थिति व चारित्रस्थितिकी विशेषता--ऊपर कहे गए कथनका 
यह भावार्थ है कि कभी कर्मोदयकी तीब्रतासे सम्यर्दृष्टि भी दर्शनसे गिर जाता है, चारित्रसे 
गिरे उसे भी धर्मसे पतित होना कहा गया है | ऐसे निज आ्रात्माको चारित्रमें फिरसे सावधान 
कर देना, इसका नाम है स्वस्थितिकरण और कभी भ्रधिक गिर जाय तो वह सम्यग्दशेनसे 
भी गिर जाता हैं । तो सम्यग्दशनसे गिर जानेपर भी अथवा सम्यग्दशनसे गिरनेके सम्मुख हो 
रहा हो तब पूर्वंपरिचित भेदविज्ञानका आलम्बन लेकर पुनः अयने पौरुषको सम्हालकर सम्य- 
कत्व प्राप्त करता और सम्यर्दश्शन प्राप्त कर आ्रागे अ्रपनेको चारित्रमें पुनः स्थित करना, इसका 
नाम स्वस्थितिकरण है, स्वज्ञानमात्र है। ज्ञानमात्र यह आत्मा जब प्रवृत्तिमें ज्ञानमान रहता 
है अर्थात्‌ रागह्वेषसे रहित होवर वे वल ज्ञाताहष्टा रहता है तो इस स्थितिमें आत्माकी आ्राकु- 
लगता नहीं रहती है । शौर ऐप अ्रनुकूल निज पदमें रमनेका नाम स्वस्थितिकरण है। 
ग्रथ ववचिद्यथाहेतुदर्शनादपतन्नपि । 
भावशुद्धिमधोधोंशरूध्व॑ मृध्व॑प१रोहति ॥७६५॥। 
दर्शनारूढू व चारित्रारठ निजकी भावशुद्धिवृद्धिका स्वस्थितिकरणसें कर्तंच्य--कभी 
ऐसी भी स्थिति रहती है कि अपना साधन साम्ग्री विवेक अभ्यास विशिष्ट बना रहता है तो 
वह दशनसे भ्रथवा चारित्रसे गिरता नही है। इस स्थितिमें भी कर्तव्य यह है कि उन भावों 
की शुद्धिसे, बढ़ावमें शुद्धिमें कमी न आ्राने दें । एक दिन कमी ग्रानेषर फिर उस कमीको दूर 
करना और पृवंवत्‌ भली स्थितिमें अ्रपनेको लगाना, यह स्थितिकरण है श्रौर यह भी स्थिति- 
करणका ही विशुद्ध रूप है कि जिन विशुद्धियोंमें हम क्रुछ चल रहे हैं उनसे हम गिर न सकें, 
उनमें हम ऊपर-ऊपर ही बढ़ते चले जायें, यह है स्थितिकरणका विशुद्ध उत्कृष्टछूप । तो 
हमारा कर्तव्य है क्रि हम जिस विशुद्धिको प्राप्त हुए हैं--सम्यब्त्व और चारित्रयुण जो भली- 
भांति चल रहा हो उससे हम गिरें नहीं, किन्तु उस विशुद्ध श्रंशकों हम बढ़ाते चले जायें तो 
ऐसी विश्वुद्धिकी वृद्धि करते रहनेको भी स्थितिकरण कहते हैं । 
ववचिह्वहि: शुभाचारं स्वीकृतं चापि मुझ्चति । 
न मुझ्चति कदाचिद्ठे मुक्त्वा वा पुनराश्रयेत्‌ ॥७६६॥ 
यद्वा वहिः क्रियाचारे यथावस्थं स्थितेषि च | 
कदाचिद्दीप्यमानोन्तर्भाविर्भूत्वा व बरतते ॥८००॥॥ 
तासंभवामिदं यस्माच्चारित्रावरणोदय: । 
अस्ति त्तरतमस्वांणमंच्छन्निम्नोन्रतामिह ॥०० २॥ 
कर्मके तीन्र सन्‍द विपाकमें व अनुदयमें संभावित स्थितियोंका कथन--कभी यह 
श्रात्मा स्वीकृत किए हुए बाह्य घुभाचारक्रो छोड़ देता है, कभी नहीं छोड़ता है श्रीर कभी 
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छोड़कर फिर ग्रहण कर लेता है अथवा कभी बाह्य क्रियाचारनें ठीक ठीक सावधान भी 
रहता है और श्रन्तरज्ध भावोंसे वह बढ़ने लगता है और कभी श्रन्तरज्ध भाव बढ़ने लगते हैं, 
कभी घटने भी लगते हैं । ये सब बातें होता असम्भव नहीं हैं, 'चारित्र मोहकर्मके उदयसे 
ऐसे ही विचित्र घटती-बढ़ती रहती हैं. कि जिससे आत्माके चारित्रकी ऐसी विचित्र स्थितियाँ 
होने लगती हैं। चारित्रमोहनीयकर्म जिस ढंगसे कम होता है वहाँ विशुद्धि सहज है, और 
चारित्रमोहनीयका विपाक जैसे वृद्धिको प्राप्त होता है तैसे चारित्रमें हीनता होती है | तो हमें 
सर्वस्थितियोंमें निष्प्रमाद रहना चाहिए, चारित्र हमारा सहो चलता रहता है तो उस चारित्र 
की वृद्धिमें हम अपनी प्रगति करें और कभी चारित्रसे हम हटने लग रहे हों तो पीरुष सम्हाल 
करके इस अविकार ज्ञानस्वभावका उपयोग करके फिर अपनेको चारित्रमें स्थिर कर दें । 
अन्नाभिप्रेतमेवैतत्स्वस्थितीकरणं स्वतः । 
न्‍्यायात्कुतश्चिदत्नास्ति हेतुस्तत्रानवस्थिति: ||८०२॥ 
सम्यग्दर्शनसें स्वस्थितिकरणकी श्रनायासताका कथन करते हुए स्वस्थितिकरणका 
उपसंहार--स्थितिकरणके स्वरूपके प्रसंगमें यहाँ उपसंहार रूपमें कहते हैं कि स्वस्थितिकरण 
का अभिप्राय यह है कि स्वस्थितिकरण होता है स्वयं निजमें और उस स्वयंमें आत्माकी 
स्थिरता न हो तो इसमें स्वस्थितिकरण भज़् होता है । अपने आपमें स्थिरता करनेका पौरुष 
यही है कि अपनेको ज्ञानमात्र अनुभवके लिए उपयोग बनायें । मैं ज्ञानमात्र हुं। जहाँ रूप, 
रस, गंव, स्पर्श नही है, केवल एक अंतः ज्ञानप्रकाश है, ऐसा प्रतिभासस्वरूप यह मैं केवल 
प्रतिभासका ही काम करता हूं, किसी भी अन्य पदार्थकी परिणति नहीं कर सकता और न 
किसी अन्य प॒दार्थकी परिणतिसे मेरेमें कोई परिणाति बनती है । सर्व पदार्थ स्वतंत्र-स्वतंत्र 
अपनी-भ्रपनी सत्ता लिए हुए अपने-अबने उत्पादव्ययश्रौव्य रूपमें रहा करते हैं। तब मुभसे 
किसी दूसरेका सुधार नहीं है, दूसरेसे कोई मेरा सुधार-बिगाड़ नहीं है, ऐसा जब अपने आपकें 
परखता है यह ज्ञानी तो यह अष्ट उपयोगको पुन: अपने झ्रापमें स्थिर कर लेता है । तो यह 
स्थितिकरण अपने आपकी स्वयंकी स्थिरतासे हुआ करता है । 
सुस्थितीकरण नाम परेषां सदनुग्रहात्‌ । 
अटष्टानां स्वपदात्तत्र स्थापनं तत्पदे पुनः ॥5०३॥ 
स्वपदसे भ्रष्ट जीवोंकी उस पदमें स्थित करनेरूप सदनुग्रह द्वारा परस्थितिकरणका 
लाभ--स्वस्थितिकरणका वर्णांन करके इस श्लोकमें परस्थितिकरणका लक्षण बताया गया है । 
दूसरे जीवोंपर सत्‌ अनुग्रह करके उनको धर्मम्ें स्थित कर देना सो परस्थितिकरण है । सत्‌ 
अनुग्रहमें विशुद्धता है, किसी प्रकारको इच्छा न रखकर श्रर्थात्‌ जिसको घर्ममें स्थिर किया जा 
रहा हैः उससे अपने लिए कोई वाञ्छा न करके धामिक बुद्धिसे परोपकार करनेका भाव रहता 
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है | तो ऐसे प्रतिष्ठालाभ आदि स्वार्थंसि रहित होकर जो परपुरुषको धर्ममें स्थित किया जाता 
है उसको परस्थितिकरण। कहते हैं । तो परजीवबोंका शनुग्रह यह है कि जो »पत पदत्ने अ्रष्ट 
हो चुके हैं उन्हें फिर सदुपदेश करके, उनको स्थितिके अनुकूल सहयोग देकर फिरसे. प्रात्मामें 
स्थिर कर देना इसको परस्थितिकरण कहते हैं । ह 
धमदिशोपदेश।भ्थां कर्तंव्योउलुग्रह:परे । 
नात्मब्रतं विहायास्तु तत्परः पररक्षणे ८०४७ 

आत्मन्त न छोड़कर धमदिशोपदेशोंसे परानुप्रह करमेका कर्तव्य --स्थितिकरण अज्भ 
में दो प्रकारका स्थितिकरण बताया है--(१) स्वस्थितिकरण और (२) परस्थितिकरण । तो 
परजीवोंमें श्रतुग्रह करता यह परिस्थितिकरण है । उसके सम्बन्धमें बताया जा रहा है कि 
दूसरे पुरुषोंपर अनुग्रह किस प्रकारसे करना चाहिए ? धर्मका आदेश देकर कर धर्मका उपदेश 
देकर परजीवोंपर अनुग्रह करना चाहिए | यहाँ यह सावधानी रखना आवश्यक है कि अपने 
ब्रतको छोड़कर दूसरेके रक्षण और स्थितिकरणमें तत्पर रहना उचित नहीं है श्रर्थात्‌ आत्म- 
न्ननको न छोड़कर हो दूसरेकी रक्षा करनेपें तत्पर रहना चाहिए । जगतमें जीवका साथी स्वयं 
ही श्राप हुआ करता है । ऐसी सभी प्राशियोंकी स्थिति है | तब कतंव्य यह है कि जब कोई 
किसी दूसरेका कुछ कर ही नहीं पा रहा तो सबको अपना मंगल कार्य कर लेना चाहिए और 
इस मंगल” कार्य करनेऊे प्रसज्भमें जो कुछ दूसरेकी मंगलतामें सहयोग हो सकता है उसे करना 
चाहिए । यही कहलाता है पररिथतिकरण । तो दूसरोंकी रक्षा और शअनुग्रहमें तत्पर होना तो 
चाहिये, पर $पते ब्रतको न छोड कर ही परत्थितिकरण करना चाहिये । 

श्रादहितं कादव्वं जइ॒सवकइ परहिदं च कादव्वं । 
श्रादहिंदंपरहिदादों आदहिईं सुट्ट  कांदव्बं ॥5०५॥ 

श्रात्महितकी प्रधान कतेव्यताका स्मरण--सभी आ्राचायोनि अपनी यह सम्मति जाहिर 
की है कि ग्रात्महित श्रवश्य कर लेना चाहिए । इस जगतमें श्रनादिकालसे अ्रज्ञानवश भटकते 
हुए प्राणी जन्म-मरण करते चले श्रा रहे हैं और प्रतिक्षण उनके वेदना आ्राकुलता रहा करती 
है । ऐसी स्थितिमें शान्ति कैसे प्राप्त हो ? शान्तिका मार्ग तो ज्ञानमार्ग है। और जिसमें शान्ति 
मिले वही आत्महित है | तो ऐसा ग्रात्महित सभीको कर ही लेना चाहिये । हाँ यदि शक्ति है 
तो परहित भी करना चाहिए, पर आत्महितक्री बात छोड़कर केवल परहितमें जो प्रयत्वशील 
रहे तो वास्तवमें वे परहित भी करनेमें भ्रप्मर्थे रहेंगे शोर स्वयंका हित तो कर ही न सके । 
जैसे एक कल्पना करो कि किसी समाजके १०० भाई हैं, जो कि धर्मकी प्रभाववा करना 
चाहते हैं, और उन सभीकी भावना यह हुई है कि व्याख्यान देकर या जेलुस निकालकर या 
वैभवका प्रदर्शन करके दूसरोंको उपदेश दे देकर घर्मंकी प्रभावना करें, ऐसा ही मान लो वे 


गाथा ८०७ हु ए९श 


सभी करने लगें और अपने आपके विषय कषाय मंद हों, इस ओर कोई प्रयत्न न करे तो 
बताओ उनमें से किसीका भी हित हो सकेगा क्‍या ? तो आत्महितकी बात यदि किसीके चित्त 
में रहे तो उसकी मुद्रा, उसके वचनका ही ऐसा प्रभाव होगा कि लोग स्वयं ही उस उपदेशको 
ग्रहण कर सकेंगे, अपना उत्यान कर सकेंगे । सो आ्ात्महित करना प्रथम कतंव्य है। यदि 
शक्ति हो तो परहित भी करना चाहिए । श्रात्महित और प्रहित इन दोनोंमें श्रेष्ठता आत्महित 
करनेकी कही गई है । 
ह उक्त विद्यमात्रतोष्प्यन्न सुस्थितीकरणं गुणः । 
निजंरायां गुणश्रेणों प्रसिद्ध: युगमात्मतलः ॥५०६॥ 
स्थितिकरण अज्धकी गुणशश्रेरणिमें उत्कर्षताका प्रसाधक दिश्दर्शनका उपसंहार--- 
स्थितिकरण अद्भके प्रकरणमें इस अ्रंतिम श्लोक द्वारा स्थितिकरणके वर्णानका उपसंहार किया 
जा रहा है | यहाँ जो कुछ भी दिग्दर्शन मात्र स्थितिकरण गुरणाका स्वरूप कहा गया है यह 
स्थितिकरण गुण सम्यग्दश्कि होता ही है । ज्ञानी पुछष. अपने झ्रापको अपने स्वरूपमें उत्तरो- 
त्तर विशेष स्थिर करता हुआ ही रहता है और इसी कारण करणानुयोग ग्रंथोंमें भी बताया 
गया है कि इस स्थित्रिकरणके प्रभावसे उत्तरोत्तर अ्रसंख्यातगुणी कर्मनिजरा होती चली जाती 
है, क्योंकि इसने अपने आपके ज्ञानस्वरूपमें स्थिरता की । वहाँ कषायोंका श्रभाव हुश्ला तो 
ग्राखवद्गवार न रहनेके कारण कर्मका सम्वर भी हुआ्ला और पृ्वंबद्ध कर्मोकी निर्जरा हुई । तो 
स्थितिकरण गुण तो सम्यग्हष्टि जीवके अ्रत्ख्यातगुणी निर्जराके लिए प्रसिद्ध ही है । 
वात्सल्यं नाम दासत्वं सिद्धाहंदिबम्बवेश्मसु । 
संघे चतुविधे शास्त्रे स्वामिकार्ये सुभुत्यवत्‌ ॥८०७॥ 
परमेष्ठी व चतुविध संघमें निष्कषपट वासत्व रूप वात्सल्य शअ्रद्भका निर्देश--स्थिति- 
करण अज्भुका वर्शन करके भ्रब संक्षेपतः वात्सल्य श्रद्धका वर्णन किया जा रहा है । वात्सल्य 
का श्रर्थ है जिसमें वात्सल्य किया जा रहा हो, धर्म और धमंके साधन सिद्ध अ्रहदबिम्ब, 
जिनमन्दिर, चतुविशसंघ--इनमें दांसता श्रा जाना शभ्रर्थात्‌ इनकी सेवा इस रूप करना, जैसे 
स्वामीके कार्यमें सेवक प्रतिक्षण जागरूक रहता है, इस तरह इन पूज्य साधनोंके प्रति सेवक 
की तरह दासता धारण कर लेना, इसका नाम है वात्सल्य । वात्सल्य अ्रद्धका पालन करने 
वाले ज्ञानी पुरुष मानों अपना सव्वेस्व समर्पण किए हुए रहते हैं और जिस तरह उनके गण 
का प्रसार हो, उनका प्रसाद मिले उस तरह सर्वप्रकारसे मन, वचन, कायसे सेवामें तत्पर रहा 


करते हैं । तो स्वामीकार्यमें सेवकको तरह जो नवदेवताश्रोंके प्रति दासपना अंगीकार करता 
है उसका वात्सल्य अद्ध कहलाता है । 


२६६ पञ्चाध्यायी प्रवचन द्वादश भाग 
अर्थादनन्‍्यतमस्पोच्चैरुहिष्टेपु स दृष्टिमान्‌ । 
सत्सु घोरोपसगषु तत्पर: स्यात्तदत्ययें ॥८०णा। 
धर्म्त्सल पुरुषकी चतुविधसंघपर श्राने वाले उपसगगोके दूर करनेमें तत्परता--उक्त 
ए्लोकमें वात्सल्यके स्वरूपमें कहा गया है कि इन सभी पृज्य पुरुष और साधनोंके प्रति दासत्व 
होना वात्सल्य है । श्रब इस श्लोकमें कह रहे हैं कि उन पूज्य पुरुषोंमें किसी भी पुरुषपर 
यदि घोर उपसगे भआाये तो उसको दूर करनेके लिए सम्यम्दृष्टि पुरुष सदा तत्पर रहता है । 
दासता अथवा वात्सल्य निश्छल प्रीतिका प्रभाव ही यह है कि उन पृज्य पुरुषोंपर कोई उपसर्ग 
ग्रायरे तो उसका निवारण करनेके लिए तन, धन, वचन आदि सव्वस्व न्यौछावर करनेके लिए 
हाजिर रहते हैं । तो जैसे कोई पुरुष चतुविशति तीर्थड्भ:रकी पूजा करे अ्ररहंत सिद्ध परमेप्टोकी 
पूजा करे अथवा कोई किसी एककी सी पूजा करे तो वह एक समान भक्ति कहलाती है, वरपोंकि 
वहु जिसकी पूजा कर रहा है उस पूजाकों करते हुएमें सबमें उन गूणोंको निरख रहो है, श्रथवा 
उसके संस्कारमें सभी पृज्य हैं, अन्य सब पूजने योग्य नहीं हैं, केवल यह ही पृज्य है जिसकी 
पूजा की जा रही है, ऐसा भाव हुआ तब तो वह विषमता आयी, किन्तु सबके प्रति जिसका 
पूज्य भाव है वह पुरुष किसी एककी भी पूजा कर ले तो वह सबकी पूजा कहलाती है । इसी 
प्रकार' “और पूज्य पुरुषोंपर जिसका वात्सल्य है, ऐसा पुरुष किस्ती एकपर कोई उपसर्ग आये 
या उसका कोई प्रकरण हो सो वहाँ उसके समस्त संकट टालना, विपत्ति दूर करना सो भी 
वात्सल्य है । 
यद्दा नद्यात्मसामर्थ्य यावन्मन्त्रसिकोशकम्‌ । 
तावदूदृष्टं च श्लोतं च तदबाघां सहते न सः ॥5०६॥ 
धर्मात्मा पुरुषोंपर आई हुई बाधाके दर्शन व श्रचणाकी श्रसहनता -- जैसे किसी पुरुषके 
मन्त्र शस्त्र आदिक किसी भी प्रकारका बल हो तो उस समस्त बलके हारा पूज्य जनोंके उप- 
सर्गको दूर करनेमें समर्थ रहता है, लेकिन जिसके पास यन्त्र श्रादिकका सामथ्यं भी न हो तो 
वह उन आदरणीय पुरुषों और साधनोंके प्रति बाधाकों सहनेमें समर्थ नहीं होता । यहां 
वात्सल्यकी बात कही जा रही है। वात्सल्यका सम्बन्ध अन्तरद्भभावनासे है । जिसके हृदयमें 
वात्सल्य भरा हुआा है वह पुरुष अपनी सामथ्येभर पूज्य पुरुषोंकी श्रापदाश्नोंका निवारण करता 
है और बाह्यसामथ्य न रही हो तो भी वह बाधाकों सहन नहीं कर सकता है । ऐसा वात्सल्य 
भावका उन ज्ञानी विवेकी पुरुषोंपर प्रभाव रहता है । 
द्विधाइपष घ॒ वात्सल्यं भेद।त्स्वपरगोचरात्‌ । 
प्रधानं स्वात्मसम्बन्धि गुणों यावत्परात्मनि ॥5१०॥ 
स्ववात्सल्य, परवात्सल्य इन दो प्रकारोंके बात्सल्योंमें श्रात्मवात्सल्यकी प्रधानता-- 


गाथा ८५११५ श्६€७ 


बत्मल्य ग्रद्धका स्वरूप कहा गया है कि पूज्य संत महंतोंके प्रति और ँनमन्दिर श्रादिक 

धर्मस्थानोंके प्रति सेवकपनेका भाव रहना सो वात्सल्य हैं। सो यह वात्सल्य दो प्रकारसे होता 
है-- (१) स्ववात्सल्य और (२) परवात्सल्य । इन दोनों प्रकारके वात्सल्योंमें स्त्रवात्सल्य 
प्रधान है और परवात्सल्य गीण है । वस्तुस्वरूप वस्तुमें ही प्रतिबद्ध रहता है । प्रत्येक जीवका 
परिणमन द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव सर्वस्व स्वमें स्वयंके आत्मामें रहा करता हैं । इस कारण 
वध्तृतः कोई किसीसे न प्रेम करता, न हेप करता, न कोई किसी दूसरेवा सुधार-विगाड़ 
करता । फिर भी व्यावहारिकताके नाते उनके किसी भी कार्यमें सहयोगी होना, निमित्त होना 
यह भी देखा जाता है । तो वत्सल पुरुष धर्मी जनोंमें, धर्मसाधनोंमें वात्सल्य रखता हैँ, पर 
वस्तुतः वहाँ भी स्वका ही वात्सल्य कहा गया है, यह समकना चाहिए । जिसको अपने गुणों 
के प्रति आ्रादर है वही पुरुष दूसरे गुणवान पुरुषको देखकर भक्ति और प्रेमसे उमड़ सकता है। 
तो जहां दूसरेके प्रति निश्छल प्रीति की गई है वहाँ समझना चाहिए कि अपने गुणोंमें ही 
उसमे प्रीति दृढ़ को है । यों सर्वत्र स्ववात्सल्य प्रधान है और परवात्सल्य गौरा है । 

परीपहोपसर्गार्यं: पीडितस्यथापि कुन्नचित्‌ । 
न शैधिल्यं शुभाचारे ज्ञाने ध्याने तदादिदम ॥८११॥॥ 
स्वात्मवात्सत्यमें परीषहोपसर्गादिसे पीड़ित हुए भी श्रात्माफों शुभादार, ज्ञान व 

ध्याप में शिथिलता न होनेकी विधि--इस इलोकमें 'श्रात्मवात्सल्यका वरशुंन किया गया है। 

परीपह और उपसर्ग आदिकसे कदाचित्‌ पीड़ित हो जाय कोई ज्ञानी पुरुष तो वह अपने सभी 
ग्राचरणोंमें ज्ञान और ध्यानमें शिथिलता न श्राने दे, इसका नाम है आत्मवः्त्मल्य । अपने 
ग्रात्मासे प्रेम है, इसका अर्थ यह है कि आत्माके गुणविकासमें इसका आदर है और आआत्म- 
गुराविकासके लिए उसे सर्वस्व समपंण करना पढ़े, विषयकपायोंका पू्ंतया परिहार करना 
पड़े, जो कुछ भी करना हो वह सब कुछ करना भी चाहता है । इसका कारण यह है कि उसे 
आ्रात्मगुणोंमें सही विकास हुआ है, तब कोई परिग्रह उपसर्ग श्रादिक कदाचित्‌ आ जायें इस 
सम्यग्दष्टपर तो वहाँ यह यत्न करता है कि मेरा ज्ञाननिधान न जल पाये । कहीं संबलेश 
परिणामकी प्रग्निमें हमारा ज्ञान, ध्यान, संयम दग्ध न हो जाय, ऐसी वह अन्तःसावधानी 
रखता है और भेदविज्ञान और स्वात्मस्वरूपकी दृष्टि रूप शीतल जलसे सिचन करता रहता 

है ताकि ज्ञान ध्यान संयममें शिथिलता भी न आ सके । तो परीपह श्र उपसर्य आदिक 
पीड़ित होनेपर अपने श्रेष्ठ आचरणमें शिधिलता न श्राने दे, उस श्रन्तरज्भ आचरणको प्रवल 
बनायें, ज्ञानमें भी शिथिलता न गाने दें, ज्ञानज्योतिकी दृष्टि रखनेका पौरुष बनाये रहें और 
व्यानमें कुछ शिथिलता न श्षाने दें, इस ज्ञायकस्वरूप प्रमात्मतत््वका चिन्तन बनाये रहें, मो 
यह स्वात्मवात्सल्य कहलाता है । 
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इत्तरत्यागिह ख्यातं गुणों दृष्टिमतः स्फुटम । 
शुद्ध नानबलादेव यतो बाधापकर्षणम ॥८१२॥ 
परवात्सल्यमें शुद्ध ज्ञानबलसे बाधापकर्षशकी विधि--दूसरे वात्सल्यका नाम है पर- 
यात्सल्य । दूसरे आात्माके सम्बंधमें वात्सल्य करना, यह गौणरूपसे कहा गया है । श्रौर वस्तुतः 
जो अपने आ्ात्मापर वात्सल्यभाव नहीं रखता वह सही गाँयमेमें दूसरे धर्मात्मा पुरुषोंके प्रति 
भी वात्सल्य नहीं कर सकता । तो सम्यर्दृष्टि पुरुषका परवात्सल्य गौण गुण है श्लौर इस 
तरहका निर्ंय किसी पुरुषपर कोई बाघा आये तो बाधा वया आयी कि ज्ञानगुण शुद्ध रूपमें 
न रह सका श्रौर वह बिगड़ गया। जिसप्ते संक्‍्लेश हुआ, यही तो बाधा है । इस बाधाकों 
निश्चयतः दूर करनेमें कौन सम हो सकता है ? भले ही अन्य धर्मात्मा जन कुछ उपवेश दें 
तिसपर भी करता तो इसको स्वयं ही होगा । तो शुद्ध ज्ञानके बलसे अपनी बाधा दूर की जा 
सकती है, इस वरणतें स्ववात्सल्य ही प्रधान है। यों झ्रात्मीय शुद्धिका परिणाम करना, 
भ्रात्मशुद्धिको बढ़ाना, उसमें श्र।दर रखना, यह सब स्ववात्सल्य कहलाता है । 
प्रभावनाज्धसंज्ञोस्ति गुणा: सहृर्शनस्य वे । 
उ्त्कषेकरण नाम लक्षणादपि लक्षितव ७८१३॥ 
उत्कर्षकरणरूप प्रभावनाड्र नामक सुहृष्टि गुणका निर्देश--वात्सल्य श्रद्धका वर्णान 
करनेके पश्चात्‌ प्रभावना अद्भुक। स्थरूप कहा जा रहा है। सम्यग्हृष्टि जीवका प्रभावना अद्ठ 
भी प्रसिद्ध गुरा है। प्रभावना शब्दका अर्थ क्या है ? भवन मायने होना, हुझाना, प्र मायने 
प्रकष्ट छूपसे अर्थात्‌ उत्तम कामके होनतेको प्रकृष्ट रूपसे हुआना, इस अकारका जिसमें भाव बदा 
हुआ है उसको प्रभावना अद्ध बहते हैं। प्रभ्ावना श्रद्धमें उत्कषंकी प्रधानता है। धामिक 
क्रियावोंमें उन्नति करना जिससे कि स्वयंत्र भी ५भाव हो श्रौर दूसरे लोगोंपर भी प्रभाव हो 
उसे कहते हैं. प्रभावना श्रद्धा । जैसे बाह्य प्रभावनामें यही तो बात बनती है कि अन्य लोग 
निरख करके यह शिक्षा ग्रहण करें हि आत्माका उद्धार कर सकने वाला यह जैनशासन है, 
स्थाह्द नीति है और ऐसा जातकर वह स्वयं अपने श्रापकी प्रभावना कर सके । बाह्य 
प्रभावनाका भी अर्थ यही है कि लोग अपनी प्रभावना बना सकें । तो प्रभावनामें आात्मकार्यके 
उत्कर्षकी प्रधानता है । सो यह प्रभावना अद्भ भी सम्यस्ट्ृष्टिका प्रसिद्ध गुण है । 
अथातद्धर्मण:ः पन्ने नावद्चस्य मनांगपि | 
धर्मपक्षक्षतिर्यस्यावधर्मोत्कषंपोषणात्‌ ॥5१४॥ 
प्रभावनाड्रमें श्रधर्मोत्कर्षका प्रतिषेध व धर्मोत्कर्षका विधान--धर्मकायंका उत्कर्ष॑ 
करना ही प्रभावना है । पापरूप अ्रथर्ममें किड्चित मात्र भी उत्साह झ्रौर चिन्तन न रखना 
पच.हिए, ब्योंकि अधमंका उत्कर्ष बढ़ानेसे धर्मके पक्षकी हानि होती है, और [..सारूप अ्रधर्मवत 
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उत्कर्ष होगा, वहाँ धर्म नहीं ठहर सकता । धर्म नाम है सम्यस्दर्शन, सम्यश्जान और सम्यकू- 
चारित्रका । जिस प्रकार सम्यवत्व ज्ञान और चारित्रका उत्कर्ष हो और दूपरे लोग भी अपने 
सम्यवत्व गुण, चारित्रके उत्कर्षके लिए यत्न कर सके उसको प्रभावना अद्भ कहते हैं । सो 
प्रभ वनामें रत्नत्रयरूप धर्मकी उन्नति ही अभीष्ट है। अधर्मकाय॑में उत्करष तो क्‍या, चित्तमें 
विचार भी न लाना चाहिए, ऐसे विशुद्ध अभिप्राय वाले सम्यश्दृष्टि जीवके प्रभावना श्रज्ध 
होता है । 
पूर्ववत्सोषि द्विविधः स्वान्यात्मभेदतः पुनः । 
तब्राद्यो वरमादेयः स्थादादेयः परोप्यत: ॥८१५॥ 
स्वात्मप्रभावना व परात्मप्रभावता इन दो प्रकारके प्रभावनाज्ींमें स्वात्मप्रभावनाकी 
मूल श्रादेयता-जैसे वात्सल्यके दो भेद किए गए हैं--(१) स्ववात्सल्य और (२) पर- 
वात्सल्य । स्थितिकरणके भी दो प्रकार बताये गए है--(१) स्वस्थितिकरण और (२) पर- 
स्थितिकरण, इसी प्रकार प्रभावता अ्रद्भके भी दो प्रकार होते हैं--(१) स्वात्मप्रभावना, (२) 
परात्मप्रभावना । अपने ग्रात्मके गुणोंका उत्कृष्ट छूपसे हुआना और अपने आपमें ग्रात्मगुणके 
विकासका प्रभाव प्राप्त करता सो तो स्वात्मप्रभावना है और निर्मल दर्शन, ज्ञान चारित्र निर- 
खकर दूसरे जीवका दर्शन, ज्ञान, चारित्रके प्रति प्रीति उत्पन्न करे और इस रत्नन्नयरूप धर्मेमें 
ग्रादरबुद्धि बनाये सो यह कहलाता है परप्रभावना । प्रभावना अ्रद्ध ज्ञानोत्कर्षसे सम्बंध रखता 
है। जिस किसी भी प्रकार ग्ज्ञानरूप अंवकारको दूर करके यथायोग्य ज॑नशासनके भाहात्म्य 
का प्रकाश करना प्रभावना अज्भ कहलाता है । प्रभावनामें मूल कार्य अज्ञानविनाश है | खुदके 
भी अज्ञान मोह रागद्वेषका विनाश हो जिसके प्रतापसे श्रात्मगुणा स्वयंमें प्रकष्टपसे बढ़ते चलें, 
और दूसरे पुरुष भी सम्पग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रके लाभके लिए अपना उत्साह बनायें और 'यह 
समझ सके कि वास्तवमें आत्माके विश्युद्ध स्वूपका श्रद्धान होना और ज्ञान होनां और उस 
ही विशुद्ध श्रात्मस्वरूपमें रमणा बने तो इससे ही धर्म और दृष्टि प्रकट होती है, इसके विप- 
रीत कोई धर्मका स्वरूप नहीं है । तो अपने आपके स्वात्मामें रत्नत्रय गुणका उत्कर्ष होने देना 
सो स्वात्मग्रभावना है और स्वात्मप्रभावनाके बलसे जो श्रन्य जीवोंके हृदयमें भी दर्शन, ज्ञान, 
चारित्रके प्रति आदरभाव जगता है और उनको भी दर्शन, ज्ञान, चारित्रका लाभ होता है सो 
यह कहलाता है परप्रभावना, अर्थात्‌ आत्महितकारक जैनशासनके उपदेशका, वस्तुके सही स्व- 
रूपका स्वंजीवोंको बोध हो, जिससे वे अपने अज्ञान, भूलसे पाने वाले कष्टोंको समाप्त कर 
. सके और ज्ञानप्रकाशमें रहकर शुद्ध तुप्त विजुद्ध आनन्दमय हो सकें, ऐसी स्थिति बनानेका नाम 
प्रभावना है । यदि यह स्थिति अपने आपमें बनती है तो इसका नाम है स्वात्मप्रभावना और 
स्वात्मप्रभावनाके निमित्तसे यदि परजीवोंमें यह स्थिति बनतो है, उनके ग्रुणोंमें उत्कर्पका यत्न 
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होता है तो यह कहलाता है परप्रभावना । 
उत्कर्षो यद्वलाविक्यादधिकीकरण वृषे । 
असत्सु प्रत्यनीकेषु नाल॑ दोपाय तत्ववचित्‌ ॥५१६॥ 
प्रात्मगुणोत्कषंक प्रभावनाड्ढकी गुरपोत्पादकता--प्रभावना अ्र्भमें बताया गया है कि 
श्रात्मगणोंका उत्कर्ष करना सो आत्मप्रभावना है। ऐसे उत्कषका अ्र्थ इस श्लोकमें क्रिया 
गया है । विपक्षके न रहते सनते जो बलपूर्वक, वेगपुर्वंक अ्रपने धर्मकी वृद्धि करना, इसका 
नाम उत्कषं है । तिपक्ष है मिथ्यात्व, रागादिक भाव । वह रहे नहीं और आत्माका धर्म है 
ज्ञानस्वभावकी प्रतीति लेना, ज्ञाता मात्र स्थितिमें रहना । तो इस प्रकारके धर्ममें जो वेगपूर्वक 
श्रागे बढ़ना है श्रर्थात्‌ रागद्वेपरहित होकर केवल ज्ञातादहश मात्र रहना है वही ग्रात्माका उत्क्प 
है । लौकिक जन वैभव संचयमें, परिजन, मित्रजनके उत्कपंमें अपना उत्कर्प समभते हैं । यह 
मृढ़ताभरा उनका ध्यान है। किसी भी बाह्यपदार्थमें कुछ परिणाति हो जानेसे श्रात्माका कोई 
उत्कर्ष नहीं कहलाता है । आत्मोत्कषे तो आत्मगुणोंके विकासमें ही है | शान्तिका मार्ग भी 
श्रात्मगृुणोत्कपंसे है । कही लाखो करोड़ोंका वैभव इक्ट्रा हो जाय इससे आ्रात्मशान्ति प्रकट 
नहीं होती । वह तो पौद्गलिक चीज है । उसका परिणमन उसमें है। यहाँ शान्ति कैसे प्रकट 
हीगी ? और यदि कुछ निमित्त है वह श्रर्थात्‌ ्राश्नयभूत बनता है वैभव तो वह अ्रशान्तिका 
ही आश्रय बनता है, क्योंकि वैभवकी ओर दृष्टि रहनेमें राग होगा अथवा कदाचित्‌ किसी 
प्रन्य वैभवकोी देखकर द्वेष होगा तो उसमें आ्रात्माको क्लेश संक्लेश ही होता है । तो बाहरी . 
पदार्थंके किसो भी प्रकारकी परिस्थितिसे झ्रात्माको शान्तिलाभ नही है, किन्तु अपने आपकें 
मलिनता न रहे और गुणोंका विक्रास बने, यही शान्तिका उपाय है | इस कारण इस शान्तिके 
उपायभूत धर्ममें उत्कर्ष होना सो वास्तविक उत्कर्प॑ कहलाता है । प्रभावना अज्भमें आत्मगुणों 
के प्रकृष्टछपसे हुआनेकी बात कही जा रही है । ऐसा यह प्रभावना अ्रद्भ कहीं भी दोषके लिए 
नहीं है, किन्तु गुणोंके उत्कर्षके लिए ही है। अर्थात्‌ प्रभावना अंग होनेसे सम्यग्हष्टि जीवका 
कल्याण ही है | श्रकल्याण रंच भी नहीं है। 
मोहारातिक्षतेः बुद्ध: शुद्धाच्छुद्धतरस्ततः । 
जीवः शुद्धतमः कश्चिदस्तीत्यात्मप्रभावना ॥८१७॥ 
आत्मप्रभावनाके उत्तरोत्तर उत्कर्षका निर्दश--इस एलोकमें आंत्मप्रभावनाका स्पष्ट 
निरूपणा किया गया है । मोहरूपी शबत्रुका नाश हो जानेसे जो आ्रात्मशुद्धि होती है वह आत्मा 
की प्रभावना है, और इस प्रभावनामें वह सम्यग्इष्टि बढ़ता है तो वह और अधिक शुद्ध होता 
है, भर यहाँ भी बढ़ता है तो उससे भी अधिक शुद्ध होता है । इस तरह कोई जीव शुद्ध, 
शुद्धतर और थुद्धतम हो जाता है तो यही उसकी प्रभावना कहलाती है। मौहके दो भेद हैं- 
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(१) दर्शनमोह, (२) चारित्रमोह । सर्वप्रथम दर्शनमोहकी क्षति होती है, पहिले उपशम ख्पसे 
क्षति होती है, पश्चात्‌ क्षयोपशम रूपसे मोहकी क्षति होती है | इसके पश्चात्‌ दर्शनमोहकेा 
सवंथा क्षय हो जाता है और इस स्थितिमें यह जीव बुद्ध ज्ञानदृष्टि वाला हो जाता है, उसे 
कहते हैं जीवका शुद्ध हो जाना । जहाँ विपरीत अ्रभिप्राय नष्ट हो जाता है वहाँ जीवकी शुद्धि 
का प्रारंभ होता है अर्थात्‌ सम्यर्दर्शन होनेपर यह जीव शुद्ध हुआ कहलाता है । इसके पश्चात्‌ 
जब चारित्रमोहनीय कर्मका क्षयोपणम बढ़ता है तो चारित्रमोहके अ्रनुदयमें यह जीव विशिष्ट 
शुद्ध होता है | शुद्धतर उसे कहते हैं जहाँ भ्रन्यकी श्रपेक्षासे श्रधिक घुद्धता प्रकट होती है । वो 
शुद्धतरके अनेक भेद होते हैं । जीव शुद्ध हुआ, इसका अर्थ है. कि सम्यश्दृष्टि हुआ | वह भी 
ग्रनेक प्रकार हुआ, पर वह सम्यक्त्वकी दृष्टिसि एक हो प्रकार है । वहाँ उपशम और. क्षयसे 
होने वाला सम्यवत्व तो एक ही प्रकारका है, पर क्षयोपशम सम्यकत्वमें कुछ मलिनताकी 
विविधता होनेसे अनेक प्रकारता आती है, फिर भी विपरीत शअभिप्राय रहितपनेकी हृष्टिसे वह्‌ 
एक ही प्रकारका है, पर शुद्धिसे ञ्रागे जब शुद्धतर होनेमें बढ़ता है तो वहाँ चारित्रमोहनीयके 
नाना क्षयोपशम होनेके कारण विविध छुद्धतायें होती हैं । ज॑से १.१ प्रतिमारूपसे परिणामोंकी 
शुद्धि होना, उससे आगे बढ़कर शुद्धिधर्मके रूपसे नाना शुद्धियाँ होतीं | वहाँ भी संज्वलन 
कषायके नाता विपाक होनेसे नाना त्रहकी आत्मशुद्धियाँ होती हैं, किन्तु जहाँ संज्वलनकषाय 
का भी क्षय हो जात है अर्थात्‌ वश्शनमोहनीय, चारित्रमोहनीय श्रादिक सभी मोहनीयका पूर्ण 
विनाश हो जाता है, उस समय जीवकी शुद्धतम श्रवस्था कहलाती है । तो श्रात्मा शुद्ध, शुद्ध- 
तर शुद्धतम बन जाय, इसीको आत्मप्रभावना कहते हैं । 
नेदं स्पात्पौरुषायत्तं किन्तु नुनं स्वभावतः । 
ऊध्वंमृध्व॑ गुणश्रेणो यतः सिद्धियैथोत्तरम्‌ ॥८१८५॥ 

गुणश्रेणीमें आत्मगुणोंके श्रधिकाधिक उत्क्ंकी स्वाभाविकता -- उक्त एलोकमें बताया 
गया है कि जीव शुद्ध शुद्धतर श्रीर शुद्धतम होता है । तो शुद्धतरकी श्रवस्थायें श्रेणीकी होती 
हैं श्रौर शुद्धतमकी ग्रवस्था श्रेणीके अन्तमें होती है । तो इस प्रकारकी श्रात्मशुड्ििमें उत्कर्ष 
होना, यह पौरुषके आ्राधीन नहीं है, अथवा पौरुष भी कहो तो श्ात्मामें जो शुद्धि बढ़ रही है 
वही पौरुष है। बुद्धिपृर्वक स्वाध्याय आादिककी प्रवृत्तियाँ करके वह पौरुष नहीं बनता है 
जिसके द्वारा इतना महान उत्कर्ष हुआ्ना करता है। तो शुद्धतर और शुद्धतम वाला उत्कर्ष 
आत्माके पौरुषके आधीन नहीं, किन्तु स्वभावसे ही होता है। जिन संतोंकी दृष्टिमें यह सहज 
ज्ञायकस्वरूप आत्मा समाया हुआ है तो इस सहज ज्ञायकस्वरूप आत्माकी श्रनुश्ूतिरूपी सुधा 
के पानसे स्व्भावतः ऐसी शुद्धि श्रौर उत्क्ष बढ़ता रहता है तो उत्तरोत्तर यह जो गुद्धि बढ़ती 
है वह श्रेणीके क्रमसे असंख्यातगुणी निर्जंरा होती रहनेसे यह शुद्धि सिद्ध होती है. । अ्रसंख्यात 
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गुणी निर्जरा पहिले तो शुद्ध होते समय हुई थी, सम्यक्त्व होनेके समय जीवके असंख्यातगणी 
श्रेणी कर्मनिजंरा होती है, श्र्थात्‌ जितने कर्म पहिले समयमें खिर रहे हैं उससे असंख्यातगने 
दूसरे समयमें खिरते हैं । इस प्रकार अंत्तपु ह॒र्त तक गुण श्रेणी नि्जरा होती है | इसके पश्चात 
जब-जब विशिष्ट उत्करष होता है तब तब यह असंख्यातगुणी नि्जरा होती है | ऐसे मौके अनेक 
बार होते हैं, जैसे क्षायक सम्यक्त्व होते समय अनन्तानुबंधीके विसंणेजनके समयमें असंख्यात 
गुणी कर्मनिरजरा चलती है । पश्चात्‌ दर्शनमोहनीयके क्षयके लिए असंख्यातगुणी निर्जरा चलती 
है। इसके पश्चात्‌ महाक्रत धारण करते समव और इसके बाद चारित्रके उत्कषं होते समय 
असंख्यातगुणी निर्जरा होती है । इस तरह इन अनेकों प्रसंगोंमें गुण श्रेणी निजरा होनेसे यह 
ग्रात्माका उत्कर्ष स्वभावत: सिद्ध हो जाता है । 
बाह्य: प्रभावनाजड्रोस्ति विद्यामच्जाविभिंबले: । 
तवोदानादिभिर्जेनधर्मत्कियों वितीयताम ॥॥८६१६॥ 
विद्य', मन्त्र, तण, दान श्रादि द्वारा बाह्य प्रभावनाकी विधेयताका कथन--स्वात्म- 
प्रभावनाका वर्णन वरके श्र। परप्रभावनाके प्रसंगमें वाह्य प्रभावनाकी बात कही जा रही है । 
विद्या मंत्र आरदिक बल,के द्वारा बाह्य प्रभावना ग्रड् हुआ करते हैं। अन्य सावारण जन 
समूह भी कुछ चम्त्कारोंकों तिरखकर यह श्रद्धान करने लगेंगे कि जैनशासनमें अदभुत सामथ्य 
है । तो इतना ही समभकर साधारण जनसपूृह इस पत्रित्र जैनशासनक्री ओर अपनी बुद्धिके 
अनुसार आकर्षित होगा और इस तरह थोड़ा बहुत जैनधमंकी ओर श्राकषंण होनेपर जब जैन- 
धर्म सम्बन्धी तपश्चरण आदिक क्रियावोंको समभेंगे तो उनका भ्रधिक श्राकर्षण होगा, ओर 
इस तरह होते-होतें जब वास्तत्रिक तन्वज्ञानकी बात सम मने लगेंगे तो उनका वास्तवमें उद्धार 
हो जायगा । तो आात्मोद्धारके लिए ही बाह्य प्रभावना कही गई है | दूसरा जीव जिस किसी 
प्रकार अपने सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रगी ओर बढ़े इस लक्ष्यससे ही बाद्यप्रभावना होती है। 
तो विद्याके बलसे, मंत्र अ।दिकके बलसे, .त१श्चरणसे दान श्रादिक उत्तम कार्योसि जैनशासनका 
उत्कर्ष बढ़ाना चाहिए । जैनशासनके द्वारा जीवका कितना अलौकिक उपकार होता है ? इसका 
वर्णन करनेके लिए कोई शब्द नहीं है कि जो यथा महिमा बतायी जा सके । भला अनादि- 
कालसे रुलते हुए इस जीवको कोई ऐसा प्रकाश मिले <थस प्रकाशमें आकर यह सदाके लिंए 
इस संसार-विडम्बनाकों छोड़ दे । इस संसारविडम्बनासे मुक्ति पा ले, ऐसा उपाय मिले उससे 
बढ़कर उपकार क्‍या कहा जा सकता हैं । ऐसा महान उपकार जैनशासनके द्वारा सम्भव है । 
तब ऐसे उपकारी जैतशासनकी जिस किसी भी प्रकार हो प्रभावना करना, थह महापुरुषोंका 
कतेव्य है । तो आत्मोत्कषमें बताया गया था कि अपने आपमें अपने गुणोंका उत्कर्ष करना 
आत्मप्रभावना है। तो जिस आत्मप्रभावनासे स्वयंके आ्रात्माका कल्याण होता है, इस प्रकार 
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का कल्याण अन्य जीव भी प्राप्त कर लें। एतदर्थ जो कुछ बाह्य प्रभावना होती है वह भी 
प्रभावना अंग कहलाता है । तो वह प्रभावना होती है विद्याके बलसे । लौकिक जन अंगोके 
ऐसे-ऐसे विद्यावान जैनशासनके श्रनुयायी होते हैं । मंत्र श्रादिकके बलसे लोग समझभेगे कि 
जैनशासनके अनुधायी ऐसे मांत्रिक होते हैं कि जिनका अदुभ्ृत चमत्कार है श्रथवा जैनशासनके 
श्रनुयायियोंक तपश्चरण निरखकर भ्रन्य लोग यह समझे कि धन्य है इनका अलौकिक आच- 
रण जो कि शअज्ञानी जनोंसे न किया जा सके, कैसा विशिष्ट तपश्चरण है ? तपश्चरणको देख- 
कर भी जनसमूह प्रभावित हो जाय और ग्राहारदान, औषधिदान, अभयदान और ज्ञानदानके 
उत्कषको देखकर भी लौकिक जन जैनशासनके अनुयायी, निर्मोह और परोपकारी हुआ करते 
हैं । तो इन विधियोंसे जेनशासनको प्रभावना करना चाहिये । 
प्रेषामपकर्षाय पिथ्यात्वोत्कर्षगालिनाम । 
चमत्कारकरं किब्चित्तद्विधियं महात्मभिः 0८२०४ 
भिथ्यात्वोत्कर्षशालीपर मान्त्रिकादिकोंके श्रपकर्षके लिये चमत्कारोंकी विधेयता-- 
महान श्रात्माग्रोंका प्रधान कतंव्य क्या है ? इसका वर्णन आत्मप्रभावनाके प्रसद्धमें किया 
गया था | अब यहाँ यह बाला रहे हैं कि महान पुरष जब निविकल्पसमाधिमें नहीं होते, 
ग्रात्माकी उत्कृष्ट उत्कर्षकी गतिविधिमें नहीं ते उस समय उनका यह भी कतंव्य है कि ऐसा 
चमत्कार करने वाले प्रयोग करें, जिससे मिध्यात्वक्रियाके बढ़ानेमें जो लोग लगे हुए हैं उन 
पुरुषोंका अ्रपकर्ष हो श्र्थात्‌ जनसमूह यह जान जाय कि इस मिथ्यात्वभावमें लगे हुए पुरुषोंमें 
कोई बल नहीं है, इनकी हीनता समझें भ्रा जाय, यह भी बाह्यप्रभावनाका एक श्रद्ध है। 
इससे लाभ यह होगा कि जनसमुझमें ६थ्या विडम्बनाके प्रति ग्राकषंशा न होगा । जब ज्ञानी 
पुरुषोंकी ओर जनसमूहका -चित आकर्षित होगा, ये चमत्कारवान हैं, ऋद्धि सिद्धि सम्पन्न हैं 
इनमें सर्वे सामरथ्य पाया जा रह्म हैं, ऐसा परिचय करके जब ज्ञानी पुरुषोंकी ओंर उनका 
गाना होगा तो वे आ्रात्मोत्कर्ष के साधनभूत सत्नत्रयका लाभ भी आसानीसे प्राप्त कर लेंगे । इस 
कारण महान आात्माओंको ऐसे चमत्कार भी कुछ करना चाहिए, जिन चमत्कारोंकोी मिथ्या 
क्रियावोंमें बढ़ते हुए पुरुषोंका ऋपफर्ष सिद्ध हो। यह भी बाह्मप्रभावना अ्रद्धका एक रूप है 
जिससे जेनश|सनकी महत्ता बढ़े और मिथ्या शारूतनकी हीनता सिद्ध हो, ऐसा चमत्कार करना 
भी बाह्मप्रभावना अ्रद्भमें कतंव्य बताया गया है । 
उक्त: परभावनाज्ेपि गुणः सहर्शनान्वितः । 
येन सम्पूर्णोतां याति दर्शनस्य॑ गुणाष्टकम्‌ ॥८२१॥ 
प्रभावनाड्रसे सम्यप्दर्शवक्के गुणाष्टककी सस्पुर्णाता--यहाँ अन्तिम अ्रष्टमः प्रभावना 
अज्भुका वर्णन किया गया है, सो यह प्रभावना अज्भ नामक कोई सम्यरदर्शनसे सहित है। इस 
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प्रभावनामें सम्यरदर्शन अ्रवश्यंभावी है, ऋषवा जो सम्यग्हृष्टि पुरुष है उसके द्वारा ही ऐसी 
उत्तम प्रभावना बन सकती है | सो इस प्रभावना अद्भके कारण सम्यर्दर्शनके ८ गुण संपृर्णता 
को भ्राप्त होते हैं । प्रकरण अनुसार इसका भाव यह है कि प्रभावना अ्रंगका वर्णन जहाँ संपूर्ण 
होता है वहाँ सम्यग्द्शनके ८ गुणोंका वर्णोत्र सम्पूर्ण हो सकता है । यह तो एक क्रमको 
सिद्ध करने वाला भावार्थ है । साथ ही यहाँ आ्राध्यात्मिक अर्थ भी देखिये कि जहाँ प्रभावना 
अजद्ध सम्पूर्णताको प्राप्त होता है वहाँ सभी गुण सम्पूर्णाताको प्राप्त हो जाते हैं। प्रभावना अंगमें 
आत्मप्रभावनाका प्रधानतया कथन किया गया है और कतंव्य भी आरात्मप्रभावनाका प्रधानतण 
बताया गया है। तो जहाँ श्रात्माकी शुद्ध, शुद्धतर और शुद्धतम अ्रवस्था प्रकट हो जाती है 
वहाँ समभिये कि राम्यर्दर्शन पानेका जो उत्कृष्ट फल है वह फल प्राप्त हो गया । तब ऐसी 
स्थितिमें सम्यग्द्शनके वात््तविक श्राठों ही गुण पूर्णताको प्राप्त हो जाते है। सम्पूर्णताको प्राप्त 
हुए कहो या समाप्त कहो, वास्तवमें दोनोंका अर्थ एक ही है । सम्पूर्णाक्रा प्र्थ है भली प्रकार 
पूरा हो चुके और समाप्तका प्र्थ है भलो प्रकार, आम, प्राधि अर्थात्‌ लाभ हो चुका है, पर 
लोकरूढ़िमें समाप्तका अर्थ श्रभाव करने लगे है । सो उसका कारण यह हुआ कि जब पाने 
योग्य चीजकी प्राप्ति हो ज।ती है तो उस लाभके आगे अ्रत्र कुछ करनेको शेष नहीं रहता, 
पानेको शेष नहीं रहता, तो पूरा प्राप्तेकि मायने ही यह हैं कि श्रागे श्रव कुछ अलाभ न रहा, 
ग्रभाव न रहा ग्रर्थात्‌ करने योग्य अब नहीं रहा । उस स्थितिको निरखकर पहिले तो कुछ 
समय तक यही दृष्टि रही, बादमें लोग भूल गए कि समाति कहते हैं पूर्ण प्रातिको । तो पूर्ण 
प्राधिका भाव तो हट गया और अआगेका जो भाव है सो अभाव अभाव ही भावमें रह गया, 
तब लोग अर्थ करने लगे समाप्तिका विनाश, लेकिन समाप्ति, सम्पूर्णाता, ये भरे-पूरे लाभको 
कहते हैं । तो प्रभावना श्रद्भका वर्णांन सम्पूर्ण होनेके साथ ही ८ अज्भोंका वर्णन यहाँ सम्पूर्ण 
हो रहा है। 
इत्यादयो गरुणाश्चान्ग विद्यन्ते सदृहगात्मन: । 
अल॑ चिन्तनया तेषामुच्यते यद्विवक्षितम ॥८२२॥ 
सम्परहृष्टिके श्रनेक गुणोंके निर्देशक उपसंहार तथा मौलिक विशिष्ट गुराके वर्रानका 
संकल्प--इस प्रकरणमें सम्पग्दृष्टिके ८ अद्धोंका वन किया गया है । सो यह संक्षेपमें प्रधान 
गुणोंका वर्णन है, पर ऐसे-ऐसे अनेक गुण सम्यम्दृष्टिमें पाये जाते है । उनका प्रृथक्‌-पृथक्‌ 
विचार करनेपर तो बहुत ग्रंथ विस्तृत हो जायगा, फिर भी जो कुछ इस प्रसद्धमें और विव- 
क्षित है उस विवक्षित विषयका वन किया जायगा । सम्यकत्वमें क्या-वया ग्रुण प्रकट होते 
हैं ? सो प्रशम, सम्वेग, अनुकम्पा, आस्तिक्य, निन्‍दन, गहन आदिक अनेक गुण बताये गए 
थे । उन गुणोंमें यह बात प्रसिद्ध हो गयी थी कि ये गुण तो सम्यक्त्वके साथ भी सम्भव है, 


"वाधा परे. | आओ) इ८४. . 

झौर कदाचित्‌ विशुद्धिवान मिथ्याहृष्टिके साथ भी. सम्भव हैं, पर स्वानुभूति नामक एक गुण 
ऐसा है कि. जो सम्यम्दर्शनके साथ ही.प्रकट हो सकता है । उसे स्वानुभूतिसे सहित अशम <. 
. आ्रादिक गुण हों तो ये गुण कहलाते हैं । इस प्रकार सम्यग्दर्शनके कुछ गुणोंका वरशान कश्नेके 
. बाद अब सम्यग्दर्शनके अंगभूत गंणोंका वर्णन किया. गया । जैसे शरीरकें अज्ञ-न हों तो 
: शरीर क्या ? इसी प्रकार ये निश्चय ८ अज्भ न हों तो संस्यग्दर्शन क्‍या ? ऐसे सम्यग्दशनके . 

'अज्भुभूत ८ गुणोंका वर्णन किया गया । अब इस वर्रानके सांथ ही सम्यग्दर्शनके सभी गुणोंका 
: बरणन हुआ समझता चाहिए १ अब जो. कामका कतेव्य है उसको दिखानेके लिए एक चेतनां 
:  शुणकां सही स्वरूप कहा जायगा ।. जिस परिचयके. बाद. ऐसा ज्ञानप्रकाश शक होगा कि 
- जिसका आश्रय करनेसे श्ात्माका उद्धार होता हैं। .. 


0. पड्चाध्यायी -प्रवचन द्वादश भाग समाप्त ५. 


हक 


पूज्य श्री गुरुवस्ये सनोहर जी वर्खी ' 'सहजानन्द” महाराज हारा रचित 
. “पश्चाध्यायी प्रवचन का यह हादश भाग सम्पन्न हुआ । हब 





नतसमियों मी न्यीपरतीय पुज्ये श्री १०५ क्षुललक मनोहर जी बरी. 
'सहजानन्द' महाराज विरचितस्‌ 
प्हजप्रर्मात्मतत्वाष्टकम्‌ 
॥ बुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥ 
यस्मिन्‌ सुधाम्ति निरता- गतभेदभावाः, प्रापुलभन्‍त अचल सहजं सुशर्म । 


-एकस्वरूपममलं परिणाममुलं, शुद्ध -चिंदस्मि सहजं॑ परमात्मतत्वम ॥ १॥ 


शुद्ध चिदस्मि जपतो निजमूलमंत्रं, 5» मूति मूतिरहितं स्वशतः स्वतंत्रम । 
यत्र प्रयान्ति विलय॑ विपदो विकल्पा:, शुद्ध चिदस्मि सहज॑ परमात्मतत्तम ॥९॥ 


प्िन्तं समस्तपरतः परभावतश्च, पूर्ण सनातनमनन्तमखण्डमेकम । 
निक्षेपमाननयसववंधिकल्पदूरं, शुद्ध चिदस्मि परमात्मतत्त्वम्‌ ॥३॥ 


ज्योति: पर स्वर्मकर्तुं न भोकतु गुप्तं, ज्ञानिस्ववेद्यमंकलं स्वरसाप्तसत्त्वम । _ 
चिन्मात्रधाम नियतं सततप्रकाशं, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥४॥ 


अद्वैतबह्मसमयरेश्वरविष्णुवाच्य॑, चित्पारिणामिकपरात्परजल्पमेयम्‌ । 
यद्दृष्टिसंश्रमणजामलवृत्तितानं, शुद्धं चिंदास्म सहज परमात्मतत्त्वम ॥५॥ 


श्राभाव्यलण्डमपि खण्डमनेकर्मंर्, भूतार्थबोधविमुखव्यवहारह्ष्टयाम । 
श्रानंदशक्तिदशिबोधचरित्रपिण्ड, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्वम्‌ ॥९॥ 


शुद्धान्तरज्जसुविलासविकासभूमि, नित्यं निरावरणमज्जनमुक्तमीरम । 
निष्पीतविश्वनिजपयँयशक्ति तेजः, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत््वम ॥»॥ 


ध्यायन्ति योगकुशला निगदन्ति यद्धि, यहध्यानमुत्तमतया गदितः समाधि: । 
यहशनात्प्रवहति प्रभुमोक्षमागं:, शुद्ध चिदस्मि सहजं॑ परमात्मतत्वम ॥०)॥। 
अपाष़व आगप्पप-02शुहमपरातधत्तत्वं स्वस्मिन्ननुभवति निविकत्प यः । 


॒ह[एए ॒ का 
सैहजानन्दसुवर्य स्वभवावमनुपर्यय॑ याति ॥ 
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